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Vorwort 

Die hier zusammengestellten Aufsatze sollen die bereits in anderem Zusammenhang veroffentlichten 
Informationen uber Religionen und religiose Bewegungen unter einer bestimmten, neuen Fragestel- 
lung prasentieren. Diese Zusammenstellung will die Aufsatze in keiner Weise korrigieren Oder auch 
nur erganzen. Die dahinterstehende Absicht ist, die von den Autoren behandelten besonderen The- 
men und Fragestellungen der Religionsgemeinschaften durch die Gegenuberstellung mit anderen zu 
betrachten. 

Diese Sichtweise soil dem Leser/der Leserin aber seibstverstandlich nicht aufgezwungen werden. Die 
Aufsatze wurden im Hinblick auf die jeweiligen Fragestellungen weder verandert noch gekurzt oder 
erganzt. Jeder einzelne Artikel kann vbllig unabhangig von dem Thema dieser Zusammenstellung 
gelesen werden. Letztere soil lediglich als Anregung bzw. Angebot verstanden werden, dessen Wahr- 
nehmung jedem/-r einzelnen iiberlassen bleibt. Eine Mdglichkeit der Auseinandersetzung mit neuen 
Oder ffemden Religionen ist die Zuordnung ins altbekannte und vertraute Schema. Die Ordnungs- 
kriterien der vorliegenden Arbeitspapiere sind der Versuch einer Alternative. Also ein wissenschaft- 
licher Versuch, nicht mehr und nicht weniger. 

Die einzelnen Artikel sind als einfuhrende Informationen zu den verschiedenen Religionsgemein¬ 
schaften geeignet. Teilweise finden sich weiterfiihrende bzw. grundlegende Literaturangaben jeweils 
am Ende der Texte. Zudem sind in den allermeisten Fallen eine oder mehrere Kontaktadressen ange- 
geben. 

Die sich daraus ergebende Struktur der Artikel ist folgende: an den eigentlichen Textteil fugt sich ein 
zweiter Ted, der beispielsweise Hintergrundinformationen, Mitgliederaussagen, Quellentexte oder 
Statements des Autors / der Autorin enthalt und im dritten Teil finden sich Literaturlisten (z.T.), 
Kontaktadressen sowie Angaben zu den Autoren. 



Strukturen 2: Anti-Hierarchien 

Das in der oflfentlichen Diskxission vorherrschende Bild von Neuen Religionen ist von Merkmalen 
wie Fiihrerkult, Hierarchie, Ausbeutung bestinimt. Tatsachlich ist eine hierarchische Struktur, die 
nicht immer erne Amterhierarchie sein mui3, haufiges Merkmal verschiedenster Religionsgemein- 
schaften, was beispielsweise mit der Vorstellung eines geistigen Pfades zusammenhangen kann. Dies 
ist nicht auf Neue Religionen beschrankt. Eine weitere Textsammlung zu Religionen und religibsen 
Bewegungen wurde unter diesem Aspekt zusammengestellt. Dort finden sich unter anderem Artikel 
iiber die islamische Naqschbandiya, die Heilsarmee und die hinduistische ISKCON. 

In der vorliegenden Zusammenstellung geht es um Religionen und religiose Bewegungen, die genau 
anders strukturiert sind oder die sich in ihrer eigenen Geschichte mit dieser Frage konfrontiert haben. 
Da ware z.B. die Neo-Sannyas-Bewegung zu nennen, deren Erfahrungen mit Hierarchie und Unter- 
werfung geradezu lehrsttickhaft waren und die damit eben dieses oben erw^te bffentliche Bild von 
Neuen Religionen genahrt haben. Ob hier Radikalitat Programm war und was die Neo-Sannyasin 
dabei gelemt haben ist eine Frage, die der Artikel behandelt. 

Da eine Organisationsstruktur von unterschiedlichen Faktoren abhangig ist, laBt sie sich auch von 
verschiedenen Blickpunkten aus betrachten. Eine Religionsgemeinschaft kann beispielsweise eine 
zentralisierte Amterstruktur haben, ohne aber damit gleichzeitig geistige Hierarchien zu verbinden. 
Als ein Beispiel dafur kann die demokratisch strukturierte Gemeinschaft der Baha’i gelten, deren 
Fuhrungsamter aufgrund von regelmaBig stattfindenden Wahlen existieren. 

Dagegen zeichnet sich die Organisation der 500.000 dt. Aleviten in Vereinen gerade dadurch aus, 
da6 keine ‘iibergreifend anerkannten Autoritaten’ vorhanden sind, was fiir einige von ihnen proble- 
matisch ist. Das Menschenbild der Aleviten scheint solche Hierarchien nicht zuzulassen. 

Direkt ablehnend gegeniiber der geistlichen Hierarchie verhalten sich die Quaker. Sie gehen von dem 
‘gottlichen Funken’ in jedem Menschen aus, haben keine religiosen Spezialisten und keine Riten. 
Wird der theologische Diskurs dadurch gefordert oder behindert? Oder gibt es tiberhaupt keinen Zu- 
sammenhang zwischen der Organisationsstruktur und der Spaltung der Quakergemeinde aufgrund 
theologischer Differenzen? 

Die Frage nach der Organisationsform stellt sich fiir die neueren Religionsgemeinschaften z.B. dann, 
wenn der Grunder der Gemeinschaft stirbt oder wenn die Nachfolgej&age zu einem spateren Zeit- 
punkt nicht geklart ist und sich damit ein Zugzwang ergibt, der zu einer Neustrukturierung fuhren 
kann. Die Mitglieder der Neo-Sannyas-Bewegung muBten sich mit dieser Frage schon einige Jahre 
vor dem Tod Oshos auseinandersetzen, als der Aufbau der Kommune in Oregon zu Konflikten bzgl. 
der arbeitsmafligen Uberbelastung einiger Mitglieder gefuhrt hatte. Das Ergebnis dieser Auseinander- 
setzung ist sowohl spiritueller als auch organisatorischer Art: die Erfahrungen der 80er Jahre wurden 
in ihrem spirituellen Sinngehalt wie auch hinsichtlich der Akzeptanz von Autoritat und Hierarchie 
hinterfragt. Als Folge davon scheinen Organisationsstruktur und Meditationspraxis heute weniger auf 
KoUektivitat als auf Individualitat ausgerichtet. 

In dieser ZusammensteUung finden sich Texte fiber die Baha’i, die Quaker, Aleviten und die Neo- 
Sannyas-Bewegung. 



Die Baha'f: Suche nach Frieden, Einheit und Gerechtigkeit 

Die Welt ist nur eln Land und die Menschen sind seine Biirger 

Von Tobias Frick 


An sonnigen Tagen kann man den kuppelformigen Bau von der Autobahn Frankfurt-Wiesbaden er- 
kennen. Es ist das europaische ,^aus der Andacht“ der Baha’i-Religion, eines von weltweit sieben 
solcher Gebaude. 

Die ,Mauser der Andacht“ gibt es jedoch erst seit knapp einhundert Jahren. Die Geschichte der 
BahaT-Religion beginnt jedoch schon funfzig Jahre fruher. 1844 erklarte der aus der Familie Moham- 
meds stammende Sad 'Ali Muhammad im iranischen Shiraz, er sei der „Bab (Tor) zum kommen- 
den Imam“, zum Mahdi. 

Der Bab 

Der Mahdi, der im Verborgenen lebende 12. Imam, wird nach dem Glauben der schiitischen Muslime 
in der Endzeit erscheinen und das Werk Mohammeds vollenden. Unter der britischen Kolonialherr- 
schaft war die Mahdi-Erwartung in der islamischen Bevblkerung weit verbreitet, so dal3 Sad 'Ali 
Muhammad nach seiner Erklarung zum Bab zahlreiche Anhanger um sich sammeln konnte. Die 
wachsende Bewerung war aber nicht nur religios motiviert. Sie wurde als politische Reformbewe- 
gung zur Bedrohung iRir die herrschenden Machtverhaltnisse, was zur Inhaftierung des Bab fuhrte. 
Er wurde in die Festung Chiriq bei Maku gebracht, wo er bis zu seinem Tod 1850 blieb. In der Ge- 
fangenschaft verfafite er einige wichtige Werke, vor allem den „Persischen Bayan“, in dem er die 
religidsen Gnmdlagen des spater sog. Babismus festlegte. Der Bayan blieb unvoUendet, die VoUen- 
dung sei dem angekundigten Propheten vorbehalten gewesen. Im Jahre 1848 erklarte der Bab in der 
Versammlung von Badasht die islamische Rechtsordnung &r hinfallig und trennte damit die Bewe- 
gung vom Islam, was in Folge zu mehreren blutigen Auseinandersetzungen der Anhanger des Babs 
mit der islamischen Staatsgewalt im Iran fuhrte. Der Bab wurde 1850 in Tabriz zum Tode durch Er- 
schieBen verurteilt und am 9. Juli desselben Jahres hingerichtet. 

Zu den Anhangem des Babs zahlten auch Baha’uTi^ und dessen 13 Jahre jungerer Halbbruder 
Subh-i Azal. Subh-i Azal wurde 1849 vom Bab zu seinem Nachfolger bestimmt und ubemahm 1850 
die Fuhrung der Babis. Beide muBten bald nach Bagdad ins Exil gehen. Doch wahrend Subh-i Azal 
sich zunehmend zuriickzog, engagierte sich Baha’u’Uah starker in der Offentlichkeit. Das ungleiche 
Briiderpaar konnte die Bab-Gemeinschaft nicht in Einhelligkeit leiten, so daB ihre unterschiedlichen 
Aujffassungen, auch in der Auslegung der Lehre des Bab, zu DifFerenzen zwischen den beiden fiihr- 
ten. Baha’u’U^ schrieb 1862 das „Buch der GewiBheit“, das als die Vollendung des Persischen 
Bayan gilt. Im Fruhjahr 1863 ofFenbarte sich Baha’u’llah seinen Anhangem im Garten Ridvan als 
„deijenige, welchen Gott erscheinen lassen wird“. 

Baha'u'llah, der Stifter der Baha'i-Religion 

Der Konflikt zwischen Baha’u’llah und Subh-i Azal sollte zur Spaltung der Bewegung der Babis und 
zur Griingung der Baha’i fiihren, er trat auch zunehmend zu Tage und gjpfelte im Giftmordanschlag 
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ernes Subh-i Azal Anhangers auf Baha’u’llah, der jedoch miBlang. Der groBte Teil der Gemeinschaft 
stand inzwischen auf der Seite Baha’u’llahs. Die osmanische Regierung sah sich 1868 dennoch ge- 
zwungen, die zerrissene Bewegung in zwei verschiedene Orte zu verbannen: Subh-i Azal und sein 
Gefolge nach Zypem, Baha’u’llah mit seinen Anhangem nach Akka in Palastina. 

In Akka verfaBte Baha’u’llah insgesamt mehr als 100 Werke, von denen das „Kitab-i-Aqdas“, das 
Gesetzesbuch, das wichtigste und fur die Baha’i das heiligste ist. Hierin legte er die Religionsgesetze 
der Baha’i fest. Baha’u’llah starb 1892 auf einem Landgut in Bahji bei Akka, wo sich auch sein 
Schrein befindet. 

'Abdu'l-Baha und Shoghi Effendi 

Baha’u'llah hatte seinen Sohn Abdul-Baha zur Nachfolge bestimmt, die dieser nun als 48jahriger 
antrat. Doch schon zu Lebzeiten Baha’u’llahs war er ein Organisator der Gemeinschaft und 
Baha’u’llahs personlicher Vertrauter. Er kummerte sich vor allem in der Isolation des Exils der letz- 
ten Jahre um die AuBenkontakte seines Vaters. 

Die Baha’i-Reiigion breitete sich weltweit aus und konnte vor allem in Asien, aber auch in den Ver- 
einigten Staaten und Europa eine groBere Anhangerschaft erreichen, seit 1905 gibt es Baha’i in 
Deutschland. 'Abdu'l-Baha untemahm vor dem Ausbruch des ersten Weltkrieges zwei ausgedehnte 
Reisen, die ihn durch die USA, Kanada, England, Frankreich, Deutschland, Osterreich, Ungam und 
Agypten fuhrten. So wurde er uber die Grenzen der Lander und Religionen bekannt und von vielen 
geschatzt. Am 28. November 1921 starb 'Abdu’l-Baha in in Haifa und wurde im Mausoleum des Bab 
beigesetzt. 

'Abdu'l-Baha setzte testamentarisch seinen 24jahrigen Enkel Shoghi Eflfendi als Nachfolger ein. Die¬ 
ser Schritt kam fiir viele Baha’i liberraschend, so daB innerhalb der Baha’i immer wieder Zweifel an 
der Echtheit der testamentarischen Nachfolgeregeiung auftauchen. 

Doch Shoghi Eflfendi konnte sich behaupten und der GroBteil der Bewegung stand hinter ihm. Durch 
seine groBe Ubersetzungstatigkeit ins Englische machte er die wichtigen Schriften der Baha’i der 
Oflfentlichkeit zuganglich; in eigenen Werken legte er eine theologische Geschichte der Baha’i vor. 
Wahrend der Leitung Shoghi Eflfendis entstanden die Organisationsstmkturen der Baha’i auf natio- 
naler und intemationaler Ebene. Auf intemationaler Leitungsebene berief er die „Hande der Sache 
Gottes“, deren Aufgabe die Verbreitung und der Schutz des Glaubens ist. Bis zu seinem uber- 
raschenden Tod 1957 berief Shogi Effendi 27 Personen zu den ,Ti^den der Sache Gottes“. Da es 
nur Shogi Effendi als ,dluter der Sache Gottes“ vorbehalten war, diese Bemfung auszusprechen vmd 
er selbst keinen Nachfolger bestimmt hatte, war klar, daB sich dieses Gremium nach dem Tod 
Eflfendis nach und nach auflosen wiirde. 

Die Baha'i ohne „Huter der Sache Gottes" 

Dies bedeutete in der Geschichte der Baha’i einen tiefen Einschnitt und bedrohte die Einheit der Be¬ 
wegung. Es gait, auf intemationaler Ebene eine tragfahige und dauerhafte Losung der Fiihrungsfrage 
zu finden. So wurde das „Universale Haus der Gerechtigkeit" als neues hochstes Leitungsgremium 
eingerichtet, das noch auf Plane Baha’u’llahs zuriickging. Shoghi Effendi legte noch zu Lebzeiten mit 
der Einbemfung des „Intemationalen Baha’i-Rates“ den Grundstein der Losung der Aufgabe, so daB 
dieses Gremium zusammen mit den „Handen der Sache Gottes“ die vorlaufige Leitung und die 
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Schafiiing des „Universalen Haus der Gerechtigkeit“ uberaahm. Am 21. April 1963 war es dann 
soweit: 100 Jahre nach der Verkiindigung Baha’u’Uahs warden aus der Versammlung der NationaJen 
Geistigen Rate aus 57 Landem die neun Mitglieder des „Universalen Hauses der Gerechtigkeit“ ge- 
w^t. Somit voUendete sich die dreigliedrige Baha’i Organisationsstruktur, die bis heute ihre Giiltig- 
keit bewahrt hat und bisher den Beweis erbracht hat, daB die Baha’i sich ohne „Huteramt“ selbst lei- 
ten konnen: die Lokalen Geistigen Rate, die Nationalen Geistigen Rate und das Universale Haus der 
Gerechtigkeit, das seinen Sitz in Haifa hat. Dies ist eine von unten demokratisch aufgebaute Struktur 
mit festgelegten Amtszeiten und olfen fur die gleichberechtigte Mitarbeit von Frauen und Mannem. 
Lediglich im Universalen Haus der Gerechtigkeit sind nur Manner wahlbar. 

Einheit von Gott, Religion und Menschen 

Die Baha’i haben keine „Priester“, somit existieren auch keine Kulthandlungen, in denen eine solche 
„Priesterrolle“ erforderlich ware. Deshalb kommt dem Individuum in der Baha’i-Gemeinschafl eine 
besondere Bedeutung zu: Auf die Suche nach religidser Wahrheit muB sich jeder Mensch selbst be- 
geben, er soU nicht einfach den Uberzeugungen der Eltem oder anderer Personen folgen oder unbe- 
dacht einer gewohnten Tradition verhaftet bleiben. Dieses Prinzip wirkt sich naturlich auch auf die 
Gemeinschaft aus; Die Hierarchie eine selbstgewahlte, die Feiem und Andachten werden von der 
Gemeinde gemeinsam gestaltet. Als weitere Glaubensprinzipien in der Baha’i-Religion gelten: Der 
Glaube an die Einheit Gottes, an die Einheit der Religion und der Propheten imd an die Einheit der 
Menschen. Deshalb richtet sich die Lehre der Baha’i an alle Menschen, die Baha’i verstehen sich als 
neue, universale WeltreUgion. 

Gott ist einzigartig, der erste Urgrund und dem Menschen in seiner Transzendenz unerreichbar. Der 
Mensch kann die gottlichen Eigenschaften und den gdttlichen Willen erkennen, besonders wenn 
gottliche Offenbarer davon Zeugnis ablegen. Die Vielfalt der Religionen resultiert aus der Notwen- 
digkeit, daB Gott den Menschen Hilfe und Gesetz durch die fortschreitende Reihe der Oflfenbarer in 
die sich wandelnde Welt sendet. Mit dem Auftreten eines neuen Ofifenbarers geht das Zeitalter der 
vorhergegangenen Religion zu Ende, ein neues Gesetz ist der neuen Zeit besser angepaBt. Doch auch 
wenn viele herkdmmliche Regeln und Gesetze von der neuen Offenbarung abgelost werden; der 
Wahrheitskem, den alle Religionen gelehrt haben und lehren werden, bleibt erhalten und verweist auf 
die tiefe Einheit der Religion. Alle Offenbarer verkunden somit auf der Ebene der tiefen religiosen 
Wahrheit dieselbe Botschaft. Zu den Oflfenbarem, auch Manifestationen Gottes genannt, zahlen die 
Baha’i vor allem die Religjonsstifter Mose, Krishna, Zarathustra, Buddha, Jesus, Mohammad, Bab 
und Baha’u’llah. Doch zu alien Zeiten schickt Gott seine Propheten, so daB schon vor Mose viele 
kamen und auch nach Baha’u’llah weitere folgen werden. Baha’u’llah ist die vorlaufig letzte Mani¬ 
festation Gottes, er schlieBt naturlich nicht das Kommen einer ihm folgende Manifestation aus, doch 
in seinem Buch „Ahrenlese“, Kapitel 165, schreibt er: „Wer vor Ahlauf eines vollen Jahrtausends 
den Anspruch auf eine unmittelbare Offenbarung von Gott erhebt, ist gewif ein Lilgner undBetru- 
ger “ Die Baha’i-Religion erkennt die „fruheren“ heiligen Schriften der Religionen als heilige Bucher 
an. 

In der Schbpfung steht der Mensch Gott am nachsten, der Korper des Menschen gehbrt in die ding- 
liche Welt, er altert, stirbt, vergeht, eine Wiedererweckung auf Erden findet nicht statt. Die Baha’i 
glauben aber an das ewige Leben im Paradies, ein Leben in der Nahe Gottes, ohne Ruckkehr in die 
Leiblichkeit, die Einheit mit Gott als den starksten Bund zwischen Gott und den Menschen. "S^ele 
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Unterschiede zwischen den Menschen seien von diesen selbst verursacht, auch Hautfarbe und Konti- 
nent machen den Menschen vor Gott nicht ungleich, die Welt ist nur ein Land, und die Menschen 
sind seine Burger, wie Baha’u’llah sagte. Das ist die Einheit der Menschen in ihrer Vielfalt, die zur 
Gleichberechtigung und Demokratie fiihren soli, als Vorbild fiir die Baha’i-Strukturen mit dem Ziel, 
eine gerechte Weltordnung und Frieden zwischen den Nationen zu schaffen. Die Staatensouveranitat 
kann nicht langer das hochste Prinzip sein, die Nationen miissen gewisse Rechte an die Gemeinschaft 
der Nationen abtreten und ein intemationaler Gerichtshof soli zur Schlichtung der Konflikte ge- 
schafiFen werden. Einheit muB auch zwischen der Religion und der Wissenschaft herrschen, kein lah- 
mender Streit um Wahrheit, sondem eine sich erganzende Suche nach den Losungen der Weltpro- 
bleme. Die Religion darf nicht im Widerspruch zu wissenschaftlichen Erkenntnissen stehen. 

Die Hauser der Andacht 

In Europa steht das einzige Haus der Andacht in Langenhain bei Frankfurt. Es hat einen runden 
GrundriC, ist symmetrisch zum Mittelpunkt hin gebaut und hat ringsherum neun Eingange, gemafi 
der heiligen Zahl neun. Den zentrumsymmetrischen runden GrundriB mit den neun Eingangen haben 
alle Hauser der Andacht gemein. Die neun Eingange symbolisieren die Offenheit fur Menschen aller 
Religionen, die Elauser der Andacht sollen Gotteshauser fur alle sein. Hier finden deshalb nur An- 
dachten statt, bei denen aus den heiligen Schriften der Welt vorgelesen wird, ohne Auslegung, ohne 
,JPredigt“. 

In Langenhain gibt es diese Andachten jeden Sonntag. Weltweit gibt es derzeit sieben solcher Zen- 
tren, die einzigen Kultgebaude der Baha’i: in den USA, Uganda, Deutschland, Australien, Panama, 
West-Samoa und in Indien. Zur Konzeption der Hauser der Andacht gehoren auch soziale Einrich- 
tungen wie Altenheime, Krankenhauser und Bildungsstatten. Das erste Haus der Andacht stand in 
Turkmenistan, es wurde 1902 gebaut, 1928 durch die Sowjetunion enteignet und 1963 erdbeben- 
geschadigt abgerissen. So steht heute das alteste noch existierende Haus der Andacht in Wilmette, 
USA. Das deutsche Haus in Langenhain wurde 1964 nach vierjahriger Bauzeit fertiggestellt. Es hat 
einen Durchmesser von 48 und eine H6he von 28 Metem. 

Durch einen Wmdfang tritt man in den kreisfbrmigen Eingangsbereich, der sich um die Haupthalle 
legt. Ringsherum liegen rote Teppiche fiber dem grauen, polierten Steinboden. Nach auBen lal3t die 
Glaswand den Blick auf die Umgebung durch, nach innen durchbrechen wieder jeweils neim Ein¬ 
gange die AuBenwand zur Haupthalle. In der Haupthalle iiberwiegt der Eindruck der hohen Kuppel, 
die den Blick nach oben lenkt. Auf dem SchluBstein befindet sich die arabische Inschrifl „Ya 
Baha’ul-Abha“, „0 Herrlichkeit des Allerherrlichsten“, von der die Rautenreihen der Kuppel wie 
Strahlen zum Boden fuhren. Die Halle ist schlicht ausgestaltet. Die rotgepolsterten Stuhlreihen, die 
durch einen Mittelgang mit rotem Teppich geteilt sind. Men den Raum nicht ganz aus. Vome steht 
ein schlichtes Rednerpult aus Holz, eine Blumenvase an jeder Seite. Die Wand unter der Kuppel ist 
mit dunklen Tiichem behangt. 

In der Anlage in Langenhain befinden sich neben dem Haus der Andacht noch weitere Gebaude. Ein 
wenig unterhalb steht das groBe Haus des Nationalen Baha’i-Zentrums, in dessen Mittelpunkt ein 
groBer Saal bis zu 600 Menschen Platz bietet. Hier befinden sich auch das Sekretariat und das 
Sitzungszimmer des Nationalen Geistigen Rates, das Buro des Baha’i-Verlages, eine Bibliothek, eine 
Kiiche und die Wohnungen des Sekretars des Nationalen Geistigen Rates und der Hausmeister- 
familie. In einem kleineren Haus ist die Baha’i-Buchhandlung untergebracht. Hier gibt es jede Menge 



Baha'f 


Seite 5 


Bucher der Baha’i, das meiste in Deutsch, vieles in Arabisch, sogar chinesische Bucher und natiirlich 
auch in Englisch. Neben den Buchem des Babs, Baha’u’ll^, 'Abdu'l-Bahas und Shoghi EfiFendis 
findet sich Einfiihrendes in die Baha’i-Religion, Betrachtungen der Geschichte der Bewegung, Dar- 
stellungen iiber Projekte und Ziele der Baha’i, Briefe des Universalen Hauses der Gerechtigkeit, 
Bildbande der heUigen Statten der Gemeinschaft , aber auch Kinderbucher, L 5 nik und Bucher zu Fra- 
gen des Glaubens, um nur einen Ausschnitt vorzustellen. Es gibt aber auch Musik und Baha’i-An- 
dachtskunst aus aller Weit zu kaufen. 

Das Leben der Baha'i 

Weltweit bekennen sich knapp fiinf Millionen Menschen zur Baha’i-Religion. Wahrend 1954 noch 94 
Prozent aller Baha’i im Iran lebten, sind es heute nur noch rund sechs Prozent. Die Mehrheit findet 
sich heute in Indien, rund 1,8 Millionen. In Nordamerika und Europa werden ca. 200.000 Glaubige 
gezahlt. 

Die eigene Suche nach religioser Wahrheit steht im Zentrum des religiosen Lebens eines Baha’i. 
Dennoch spielt sich nicht alles im individuellen Bereich ab, der Gemeinschaft wird eine groBe Be- 
deutung zugesprochen. Im Mittelpunkt des Gemeindelebens steht die Pflege der Offenbarung. Die 
Gemeinde trifft sich zum „Neunzehntagefest“, das alle 19 Tage gefeiert wird. Es hat drei Bestand- 
teile: eine Andacht mit Schriftlesung aus den Schriften des Bab, Baha’u’llahs und 'Abdul'l-Bahas, 
einen admimstrativen Teil, in dem die organisatorischen, gemeindeintemen Belange besprochen wer¬ 
den, und als dritten Teil den „geselligen“, in dem man miteinander iBt, redet und sich wohlfuhlt. Die 
Baha’i-Gemeinden treffen sich dazwischen ofters, organisieren Vortrage, Diskussionsabende und 
besprechen sich im Lokalen Geistigen Rat. Die Baha’i haben ihren eigenen Kalender, der das Jahr in 
19 Monate zu je 19 Tagen unterteilt. Das Neunzehntagefest wird am ersten Tag jedes Monats gefei¬ 
ert. Im Jahr gibt es neun heilige Tage, an denen Baha’i nicht arbeiten sollen. 

Zwischen dem 15. und dem 70. Lebensjahr werden den Glaubigen verschiedene religiose Pflichten 
auferlegt, von denen die wichtigste das Gebet ist. Es gibt drei verschiedene Gebetstexte, von denen 
taglich einer ausgesucht und gesprochen wird. Als Gebetsrichtung haben die Baha’i das Grab 
Baha’u’llahs. 

Eine weitere vvichtige Ubung ist das Fasten. Im Fastenmonat 'Ala (2.-20. Marz) enthalten sich die 
Glaubigen von Sonnenaufgang bis Sonnenuntergang von Speise und Trank. 

Die SchlieBung einer Baha’i-Ehe ist auBerlich eher schlicht: Das Paar muB vor mindestens zwei Zeu- 
gen die Absichtsformel „Wahrlich, wir woUen uns alle an Gottes Willen halten“ aussprechen. Auch 
hier gibt es keinen „Geistlichen“, der irgendeinen Segen erteilt. Die Baha’i-Ehe kann nach eingehen- 
der Priifung der Situation geschieden werden. 

Stirbt ein Baha’i, so wird von einer Person das Totengebet gesprochen und der Tote in einem Erd- 
begrabnis hdchstens eine Wegstunde vom Ort seines Todes entfemt bestattet. 

Die Baha’i-Bewegung initiiert weltweit zahlreiche Entwicklungshilfeprojekte: sie fbrdert die Ausbil- 
dung der Menschen, betreibt Radiostationen, engagiert sich in Gemeindeentwicklungsprojekten und 
unterh^t Krankenhauser. Ein wichtiger Aspekt der Arbeit des Universalen Hauses der Gerechtigkeit 
ist sein politischer Einsatz for den Weltffieden. Die „Baha’i-Intemational-Community“ ist als Non- 
Govemment-Organisation in verschiedenen Bereichen der Vereinten Nationen vertreten. Dieser 
soziale Einsatz ist fur die Baha’i ein wichtiger Schritt bei der Umsetzung ihres Glaubens an die Ein- 
heit der Welt, der Menschheit und der Religion. 
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Die Baha'f in Deutschland 

Aus dem Jahrel905 wird von dem deutsch-amerikanischen Zahnartzt Dr. E. Fisher berichtet, der 
nach Stuttgart zog und der erste bekannte Bahd ’i in Deutschland ist. Zu dieser Zeit werden die 
ersten Vortrdge uber die neue Religion veranstaltet. 1909 erscheinen die ersten Bahd'i-Bucher in 
deutscher Sprache, 1913 besuchte 'Abdu'l-Bahd die Gemeinschafien in Stuttgart und Esslingen. 
1919 folgen der „Selbstverlag der Bahd'i'Vereinigung“, wenig spater der „Deutsche Bahd’i- 
Bund“. 1921 findet in Esslingen die erste Bahd’i-Konferenz statt, die zwei Jahre spater zur Wahl 
des ersten „Geistigen Nationalrates“ fuhrt. Wahrend des Dritten Reiches werden die Baha'i ver- 
boten, es kommt zur Beschlagnahmung der Schriften und des Archivmaterials. Nachdem sich die 
deutsche Gemeinde nach dem Krieg erholte, werden 1951/52 die Deutschen Dr. Hermann 
Grossmann und Dr. Adelbert Miihlschlegel von Shoghi Effendi zu „Hdnden der Sache Gottes“ er- 
nannt. Ein Hohepunkt der deutschen Bahd’i-Geschichte ist 1958 die internationale Bahd’i-Kon¬ 
ferenz in FranJfurt, zu der iiber 2300 Gldubige aus 57 Ldndem kamen. Zwischen 1960 und 1964 
wird das Europaische Haas der Andacht in Langenhain erbaut und eingeweiht. 1967findet eine der 
sechs grofien internationalen Bahd’i-Konferenzen zur Hundertjahrfeier der Verkundigung 
Bahd’u'lldhs in Frankfurt statt. Sieben Jahre spater entsteht 1974 in direkter Nachbarschaft des 
Houses der Andacht in Langenhain das Nationale Bahd 'i-Zentrum Deutschlands. 

Heute leben ungefahr 4000-5000 Bahd’i in Deutschland, es gibt ca. 100 Lokale Geistige Rate, die 
in 55 Wahlbezirke fur die Wahl des Nationalen Geistigen Rates eingeteilt sind. 


Neuer Wein in neuen SchJauchen - wie ich zum Baha'i-Glauben fand 

„ Wahrheitssucher war wohljeder Mensch einmal, aber das Leben hat viele einseitig oder gleich- 
gultig werden lassen. Ich habe nie aufgehort zu hinterfragen, Bekanntes und Unbekanntes. Als 
lutherischer Protestant aufgewachsen hatte ich drei Beispiele fur Wahrhaftigkeit und Glaubens- 
wirklichkeit: meine Grofimutter, und meine zwei Religionslehrer im Gymnasium. Trotzdem blieb ein 
qualender Widerspruch zwischen dem von der Gesellschaft postulierten idealistischen Menschen- 
bild und der erlebten Wirklichkeit. Mehier Konfirmation folgte grofe Emuchterung, doch tief im 
Innern blieb das Verlangen nach etwas Hoherem, dasHerz und Verstand gleichermafien akzeptieren 
konnte. 1969 kam ich anlafilich eines Besuches bei einer Arbeitskollegin zufallig zum ersten euro- 
paischen Haus der Andacht der Bahd’i. Ich war fasziniert und kaufte mir Schriften iiber diese 
neueste Weltreligion. Doch erst, als man mir ein poor Monate spater antrug, in einer protestan- 
tischen Gemeinde einen Vortrag zu halten, schofi es mir von oben in den Kopf: sprich iiber die 
Bahd ’i-Religion! Das war der Beginn eines griindlichen Studiums. Bei einem Besuch des Bahd ’i- 
Verlages auf der Franlfurter Buchmesse wurde ich von der Weltoffenheit und Attraktivitat der 
Bahd i-Gemeinschcft begeistert. Diese Erfahrung wurde vertieft bei den folgenden Besuchen der 
Diskussionsabende im Frankfurter Bahd ’i-Zentrum. Die eigentliche Verwandlung geschah eines 
Tages beim Lesen des Buches „Beantwortete Fragen “ von Abdu l-Bahd. Es war nur ein Augen- 
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hlick, und dam war ich uberzeugt. dafi die Worte, die sick da vor mir ausbreiteten, die Wahrheit 
beinhalteten, nach der ich solange gesucht hatte. Nach der Beschdftigung mit den Details der 
Bahd i-Schriften wurde mir klar, dafi ich, um den neuen Glauben anzunehmen, den Wahrheitsan- 
spruch meines alten Glaubens nicht aufgeben mufite, sondern diesen auf einer umfassenderen 
Ebene verwirklichen konnte. Das einzige Opfer, das ich bringen mufite, war die Loslosung yon eini- 
gen uberlebten traditionellen Vorstellungen und Gewohnheiten, an deren Stelle ein zukunjhveisen- 
des Menschen- und Gottesbild trat. Mein Beitritt zur Bahd H-Weltgemeinde vor 25 Jakren wurde bis 
heute mit reichen geistigen Fruchten gesegnet. “ 

(Hans Werner D., 45 Jahre) 


Kontaktadresse: 

Der Nationale Geistige Rat der Baha’i in Deutschland e. V. 

Eppsteiner Str. 89 

65719 Hoflieim-Langenhain 

Tel. 06192 / 99290 


Der Autor: 

Tobias Frick, geb. 1970, studiert Religionswissenschaft in Marburg und ist Vorstandsmitgiied des 
Religionswissenschaftlichen Medien- und Informationsdienst e. V Marburg. 




Die Quaker 

Zwischen Traditionalismus und interreligioser Begegnung 

Von Georg Schwikart 


Gibt’s das: Christen ohne Dogmen? Eine Glaubensgemeinschaft ohne feierliche Riten? Eine Religion, 
die nicht in „heilig“ und „profan“ unterscheidet? Die „Religiose Gesellschaft der Freunde“ will nicht 
Gott lehren, sondem erfahren. Sie geht einen ganz eigenen Weg: einfach lebend, friedfertig, sozial 
engagiert suchen deren Anh^ger nach dem 

„Von Gott in jedem Menschen" 

Im Lexikon findet man sie zwischen Quakenbriick und Qualitat: die Qu^er. Als christliche Gruppie- 
rung sind sie vielen Menschen in Deutschland unbekannt. Altere mogen sich an die „Quakerspeisun- 
gen“ nach den Weltkriegen erinnem: Quaker, vor allem amerikanische, schickten Lebensmittelpakete 
nach Deutschland. (Diese Zeichen der Versohnungsbereitschaft wurden 1947 mit der Verleihung des 
Friedensnobelpreises belohnt.) In GroBbritannien und den USA kennt jeder die Quaker Oats - eine 
bekannte Haferflockenmarke. Und die gleiche Firma vertreibt auch Spielzeuge fur Kleinkinder, die 
unter dem Namen „play familiy“ bekannt sind. 

Vision des „inneren Lichtes" 

Das Qu^ertum entstand in einer Zeit religioser Garungsprozesse und gesellschaftlicher Umbruche 
im England des 17. Jahrhundeits. Es waren jene unruhigen Zeiten, die schlieBlich zum Burgerkrieg 
fuhrten, zur Errichtung der Republik und Oliver Cromwells Herrschafl. Vele waren damak auf der 
Suche nach Wahrheit und Sinn — und fanden in der offiziellen Kirche keine Antwort auf ihr Verlan- 
gen. Eine sich stark entwickelnde Bewegung war die der Puritaner, die den Anglikanismus refor- 
mieren wollten. Aus ihnen gingen spater die Baptisten hervor. Aber es blieben Suchende tibrig, die 
weder in der Staatskirche noch im rigorosen Puritanismus ihre geistliche Heimat fanden. 

Einer von diesen „seekers“ war der Schuster George Fox (1624-1691). Enttauscht wandte er sich 
von der etablierten Religion ab, da vemahm er — so berichtet es zumindest sein Tagebuch — eine 
Stimme, die sprach: „Es gibt einen, namlich Jesus Christus, der zu deiner Lage sprechen kann.“ Fiir 
Fox war das die Erleuchtung. Zugang zu Gott wurde er nicht iiber vermittelnde kirchliche Instanzen 
finden, die in mirakulosen und bombastischen Ritualen einen weltffemden Weltenherrscher verehrten. 
Fiir Fox ofifenbarte sich Gott als ein „inneres Licht“, von dem Gott einen Funken in jeden Menschen 
gelegt hatte. 

Diese theologische Leitidee hat sich bis heute durchgehalten. Sie ist vielleicht, bei alien normalen 
zeitbedingten Veranderungen einer Religion, das konstituierende Element des Quakertums: es gibt 
kein formuliertes Bekenntnis, kein Credo, welches man nur aufsagen muB, um den rechten Glauben 
zu haben. Quakem sind die auf Konzilien ausgefochtenen Dogmen, daB beispielsweise Jesus zweite 
Person der gottlichen Dreifaltigkeit sei, nicht so wichtig. Sie wollen vielmehr aus dem Leben und der 
Lehre Jesu lemen und versuchen daraus zu handeln. Damit geht allerdings ein schlichter Biblizismus 
einher. Nicht, dal3 Qu^er jeden Satz der Bibel als von Gott direkt offenbart ansehen wurden. Aber 
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historisch-kritische Exegese interessiert sie nicht. Die inhaltliche Botschaft zahlt. So war es schon fiir 
den ersten, der die Quakererfahrung hatte; George Fox. Er wurde sich namlich nicht als „Grunder“ 
der Gesellschaft der Freunde bezeichnen. 

George Fox hatte keine ordentliche Schulbildung genossen, aber er muB ein furchtloser, rauher 
Wahrheitssucher gewesen sein, von ungewohnlicher Auflfassungsgabe, radikal im Denken und Tun, 
f^iig, andere zu begeistem: die ideale charismatische Fuhrerpersonlichkeit. Er sammelte reichlich 
Gleichgesinnte urn sich. Als eigentliches Griindungsdatum der Quakergemeinschaft gilt das Pfingst- 
fest 1652, das eine spirituelle Tiefenerfahrung fur Fox und seine Freunde bedeutete. 

Gerade in der Anfangsphase waren enthusiastisch-ekstatische Erlebnisse der Mitglieder wahrend der 
gemeinsamen Andachten nicht selten. Vielleicht mag dieses vor Gotteserfahrung erregte Zittem den 
Quakem ihren Spottnamen eingebracht haben - vom englischen „to quake = zittem“. Doch es exis- 
tiert noch eine andere Variante, wie der Name hergeleitet werden kann: Fox babe 1650 vor einem 
Richter gestanden und diesem zugerufen, er solle das Wort Gottes hbren und vor dem jiingsten Ge- 
richt zittem. Worauf der Richter ihn spbttisch „Zitterer“ nannte. - Wie auch immer, die Quaker haben 
diese Fremdbezeichnung fiir sich selbst iibemommen; in der Religionsgeschichte kein unbekanntes 
Phanomen. Akzeptieren sie den Begriflf Quaker auch, so sprechen sie, wenn es um ihresgleichen 
geht, doch lieber von ,JFreunden“ (nach einem Vers aus dem Johannesevangelium: 15,15). 

Die scharfe Kirchen- und Gesellschaflskritik der ersten Generation der Freunde brachte ihnen viel 
Arger, gesellschaftliche Achtung, sogar eine Reihe von Gerichtsverfahren ein. Weigerten sich doch 
die Quaker irgendeinen Eid abzulegen, lehnten sie den Kriegsdienst ab und sperrten sich, vor gesell- 
schaftlich Hbherstehenden den Hut zu ziehen. Besonders letzteres wirkte im standisch organisierten 
England dieser Zeit skandalbs. Und um ihren Protest zu verdeutlichen, tmgen alle mannlichen 
Quaker einen Fdzhut mit flachem Kopf und groBer, geschwungener Krempe - den sogenannten 
Quakerhut... 

Ein „heiliges Experiment" 

Das politische Klima wurde durch regelrechte Verfolgungen fur die Quaker unertraglich. Doch diese 
Nachsteliuttgen konnten die junge Quakergemeinde nicht ersticken. Im Gegenteil, ins Ausland flie- 
hende Freunde warben neue Anhanger. Die Zahl der Freunde wuchs. Einen eifrigen Anhanger und 
groBen Gonner fanden die Freunde im Politiker, Prediger und Humanisten William Penn (1644- 
1718). Er erwarb im Jahre 1681 groBe Landflachen in Nordamerika. Dort wagte er mit den aus 
England gejagten Quakem ein „heiliges Experiment" und griindete die Kolonie Pennsylvania. Den 
Namen wahlte Penn, um seinem Vater ein ehrendes Andenken zu setzen. 

Die Verfassung des Staates basierte auf den Idealen von Friedensbewahrung, Gewaltffeiheit, Gleich- 
berechtigung der Rassen wie der Geschlechter und religioser Toleranz. So fanden auch Anhanger 
andere Verfolgter Gruppen in Pennsylvania Zuflucht. 1682 wurde die Hauptstadt Philadelphia ge- 
grundet. - Etwa hundert Jahre spater (1787) nahm Pennsylvania als zweiter der 13 Grunderstaaten 
die Verfassung der USA an. Damals hatten die Freunde jedoch schon die politische Oberhand in dem 
jungen Land verloren. Durch die Zuwandemng Andersglaubiger und Andersdenkender waren 
Quakerpositionen - beispielsweise der konsequente Pazifismus - ausgehebelt worden. Pennsylvania 
war aber eine positive Ausnahme, was den Kontakt der Einwanderer zu den indianischen Urein- 
wohnera Amerikas betriffi. Den Indianera wurden verbriefte Rechte eingeraumt und es gab uber 
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Jahrzehnte Zeiten friedlicher Koexistenz. - (Jetzt ist ubrigens Harrisburg Hauptstadt, die durch eine 
Atomkraftwerkskatastrophe im Jahre 1979 traurige Beruhmtheit erlangte.) 

Die im Jahre 1689 erlassene Toleranzakte gewahrte in England allgemeine Gewissensfreiheit. Davon 
profitierten neben anderen neuen Glaubensgemeinschaften jenseits der Kirche auch die Quaker. Noch 
im 17. Jahrhundert batten sich auf dem europaischen Kontinent Qu^ergruppen in Amsterdam, in der 
Pfalz, in Hamburg und Danzig gegriindet. Im 18. Jahrhundert dann nahm die Missionstatigkeit der 
Freunde deutlich ab. Die mystische Frommigkeit fiihrte zu widerstandslosem, duldendem Hinnehmen 
aller Dinge. Quaker wurden die „Stillen im Lande“. Erst infolge der groBen Erweckungsbewegung 
John Wesleys (Griinder der Methodisten) und anderer fanden die Freunde zu ihrer urspriinglichen 
Weltoffenheit zuriick. Heute gibt es in fast alien europaischen Landem kleine Qu^ergruppen. 

„Religion ohne Dogma" 

Noch heute passen die Quaker nicht in die g&igigen Schemata, die sonst krrchliche Gemeinschaften 
deftnieren. So wandten sie sich von den wortreichen Gottesdiensten der Kirchen ab und praktizieren 
bis heute eine schweigende Andacht, Die Teilnehmerinnen und Teilnehmer sitzen im Kreis. Es gibt 
keine Lesungen, Litaneien, Lieder, keine vorformulierten Gebete oder Ansprachen. Wem der Geist in 
der Stille etwas eingibt, der kann aufstehen imd laut ein Gebet sprechen oder eine kleine Predigt hal- 
ten. Es kann aber durchaus auch vorkommen, daB eine Stunde kein Wort fallt. Dem Quakerglauben 
nach spricht Gott dennoch in der Stille, durch die Stille. 

Zwar konnen sich groBere Quakergruppen eigene Versammlungshauser leisten, doch diese Raume 
diirfen auch fiir andere Veranstaltungen genutzt werden; Quakerandachten konnen eigentlich an je- 
dem Ort stattfinden, Glauben tmd Leben sollen nicht in scharf getrennte Bereiche auseinandergeris- 
sen werden. Dariiberhinaus verzichten die Freunde auf Sakramente: weder Taufe noch Abendmahl 
noch sonst ein Ritus werden praktiziert. Zur EheschlieBung und Bestattung gibt es sehr schlichte, 
kaum ein paar Satze umfassende Formeln. 

Nicht nur aus diesen praktischen Bedingungen, auch aus theologischer Sicht benotigen Quaker keine 
Priester oder Pfarrer, keine Bischofe, Pralaten und Papste. Die Idee einer geistlichen Hierarchie, also 
einer „heiligen Ordnung“, ist ihnen zutiefst zuwider, tragt doch jeder Mensch einen Funken von Gott 
in sich. Die Freunde, die sich organisatorisch in ortliche, regionale und nationale „Versammlungen“ 
gliedem („monthly, quarterly, yearly meeting“), wahlen sich wohl eine sog. Schreiberin / einen 
Schreiber. Aufgabe dieses Dienstes ist es, bei Geschaftsversammlungen Gottes Weg die Bahn zu eb- 
nen: AUe Angelegenheiten werden gemeinsam besprochen, nach jedem Redebeitrag folgt ein Augen- 
blick der Stille. HeiBe Diskussionen, die leicht in Streit ausarten kdnnen, werden so vermieden. Ein- 
fache Mehrheitsentscheidungen werden nicht akzeptiert; es gibt keine Abstimmungen. Einvernehm- 
liche Losungen sollen gefunden werden, die alle annehmen kbnnen. LaBt sich ein solcher Konsens 
nicht finden, wird die Entscheidung vertagt. Aufgabe des Schreibers ist es, die Gesprache umsichtig 
zu leiten und die Ergebnisse festzuhalten. 

Trotz dieser groBen Bemiihungen um Einheit liegt es auf der Hand, daB bei solch toleranten und ffei- 
heitsliebenden Geistem mit der Zeit unuberbriickbare Differenzen entstehen. So blieben auch den 
Quakera Spaltungen nicht erspart. Griinde waren unterschiedliche Ansichten iiber Lebensfuhrung 
und Theologie. So wurden in fruhen Quakerzeiten feste Lebensregeln aufgestellt; die Kleidung sollte 
grau sein. Theater, Kunst, Musik, jegliche Vergnugungen sollten gemieden werden. Manche wollten 
daran festhalten, andere sich durch das „Innere Licht“ leiten und jedem Freiheit lassen. Heute viel- 
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leicht drangender ist die theologische Perspektive. George Fox verstand sich ohne Zweifel als Christ, 
Und auch die Quaker bis in dieses Jahrhundert hinein sahen sich immer als eine - wenn auch am 
Rande des Reigens stehende, so doch - christliche Glaubensgemeinschafl. Das Spektrum hat sich 
aber von herkommlichen, fast fiindamentalistisch-christlichen Glaubensaussagen bis zur OfiBiung auf 
andere Weltreligionen hin erweitert. Manche amerikanischen Freunde haben die schweigende An- 
dacht in einen einfachen Wortgottesdienst eingebettet. Bin angestellter Pastor, ohne Universitats- 
studium, aber mit profunder Bibelkenntnis leitet eine solche Gemeinde der „programmed quakers“. 
Dieser Zweig der Quaker ist eine typisch puritanische Kirche geworden. Die „Universalisten“ unter 
den Freuden woUen andererseits „das von Gott in jedem Menschen“ konsequent auch bei Giaubigen 
anderer Religionen akzeptieren. Damit geht eine Ofifenheit fur andere religiose Bezugssysteme einher, 
die mancher Freund nicht mitgehen mag. Aber, so ffagen Universalisten, warum sollten sie sich kora- 
nisches Glaubenszeugnis und buddhistische Weisheit selbst vorenthalten? 

Praktizierte Sozialethik 

Sind sich die Freunde in Glaubensdingen auch nicht immer einig, im sozialen Engagement ziehen sie 
an einem Strang. Nicht missionarisch, sondem als praktische Hilfsorganisation wirken Quakerpro- 
jekte im Nahen Osten, in Kenia, Nordirland, Somalia, San Salvador, Nicaragua, Kambodscha, Mali, 
Laos, \^etnam, Libanon, Polen - um nur einige zu nennen. Den Status der NGOs (Non-Govemment- 
Organisation) haben die Quaker Vertretungen bei den Vereinten Nationen in Genf und New York, bei 
der Europaischen Union in Brussel. Damit stehen die Freunde treu zu ihrer eigenen Tradition: 
Quaker waren maBgeblich an der Abschafiung der Sklaverei in Amerika und an der Verbesserung der 
folterahnlichen Bedingungen fur Gefangene in Londoner Geftognissen beteiligt (hier ist vor allem die 
mutige Quakerin Elizabeth Fry zu nennen). Quaker waren die ersten, die sich um Geisteskranke be- 
miihten oder die Abschafiung der Todesstrafe forderten. Sie setzen sich fiuh fiir allgemeine 
Bildungseinrichtungen und andere Wege sozialer Gerechtigkeit ein, 

Brennpunkt des Engagements war immer der Pazifismus. Die Grausamkeit bewafiheter Konflikte 
verabscheuend, erklarten sie den Krieg als unvemunftig und vor allem ethisch-religios hochst ver- 
werflich. Schon im Jahre 1660 erging „A declaration from the people called Quakers presented to the 
King“, in der es heifit: „Wir wissen sicher und bezeugen es der Welt, daJ3 der Geist Christi, der uns 
zur Wahrheit weist, uns nie veranlassen wird, gegen irgendjemanden mit verletzenden Waffen zu 
kampfen — nicht fiir sein Reich und auch nicht fiir die Reiche dieser Welt.“ Diesem pazifistischen 
Manifest sind die Quaker immer nachgekommen; das veranlaBte sie, sich fiir einen zivilen Ersatz- 
dienst anstatt des verpflichtenden Knegsdienstes einzusetzen. Noch in unseren Tagen sind Quaker 
dabei, wenn Mahnwachen, Protestversammlungen oder Ostermarsche &r Abriistung und Friedens- 
bereitschaft organisiert und durchgefiihrt werden. Das brachte den Freunden schnell den Ehrentitel 
einer „Friedenskirche“ ein, wobei sie ja den Begriff'„Kirche“ von sich aus gar nicht wahlen wiirden. 
Finanziert werden alle Qu^er-Aktivitaten, ob nun fiir eine ortliche Gruppe oder die sozialen 
Prokjekte, von Beitragen der Mitglieder. Hinzu konunen Spenden der Sjmipathisanten der Qu^er, 
die „Freunde der Freunde“ genannt werden. Apropos: Die sprichwdrtliche Ehrlichkeit der Freunde 
machte sie zu vertrauenswurdigen Geschaftsleuten. So wurde eine der ^testen britischen Banken, die 
von Quakem gegrtindete Barclays Bank, in England eine bekannte Institution. Sie fiihrte als erste 
feste Preise ein, im Gegensatz zum damals iiblichen Handeln. 
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Keine Massen - die Kraft der Graswurzel 

GroI3e Ziele! Dabei ist die Gesellschaft der Freunde als Ganzes betrachtet eine recht bescheidene Ge- 
meinde: weltweit gibt es etwa 200.000 Quaker. Mehr als die Halfte, etwa 120.000, davon leben in 
den USA, etwa 20.000 in England und immerhin ca. 40.000 in Afrika. In Deutschland gehoren den 
Freunden etwa vierhundert Menschen an, die sich in ca. 35 ortliche Gruppen aufleilen. 

Wer Mitglied der Religiosen Gesellschaft der Freunde werden will, mul3 volljahrig sein und einer 
Ortsgruppe diesen ausdriicklichen Willen bekunden. Zwei erfahrene Quaker fiihren ein Gesprach mit 
der/dem Beitrittswilligen, dann erfolgt die Aufhahme ohne Akt oder Ritual. Diese Voraussetzungen 
gelten genauso fiir Kinder einer Familie, wo die Eltem Freunde sind. Die Entscheidung zum 
Quakertum soli aus freien Stiicken erfolgen. Zu den Quakem finden neben von ihren Kirchen ent- 
tauschte Christen auch ehemalige Anhanger anderer Religionen. 

Die okumenischen Kontakte der Quaker sind freundlich, aber verhalten. Das mag vor allem am MiB- 
trauen der traditionellen Kirchen liegen, die in den Quakem eine „Sekte“ wittem. SchlieBlich lehnen 
die Freunde fiir sich ja vieles von dem ab, was beispielsweise Katholiken und Protestanten unaufgeb- 
bar erscheint. Dennoch sind ein paar nationale Quakerversammlungen MitgUed im Okumenischen 
Weltrat der Kirchen. In der Bundesrepublik haben die Freunde einen Gaststatus in der Arbeitsge- 
meinschaft christlicher Kirchen (ACK). 

Quakertum manifestiert sich nicht im Abhalten vorgeschriebener Liturgien, sondem im praktischen 
Leben, in der Gemeinschaft. Die Gesellschaft der Freunde nennt sich selbst eine „Religion ohne 
Dogma“. Es lebt ohne Taufen und Talare, ohne Fahnen und Pfmnde, ohne Weihrauch und Weih- 
bischofe. Viele Menschen, die es kennenlemen, sind von seiner sproden Herzlichkeit (alle duzen alle) 
und strengen sozialen Ethik fasziniert. Aber das setzt sich nicht in erhohte Mitgliedszahlen um. Vie- 
len Interessierten scheinen doch die „heiligen Nebensachlichkeiten“ - vom Kurlauf der Ministranten 
bis zur Bachkantate - abzugehen. Was kummert’s die Quaker? Sie haben ihren Weg gefimden. Sie 
laden andere geme ein, diesen Weg auszuprobieren, mitzugehen, jedoch femab aggressiven missio- 
narischen Eifers. Und im ubrigen gehdrt es ja zur Substanz ihres Glaubens, daB alle Menschen die 
Veranlagung zur Gottesbegegnung bzw. -erfahrung in sich tragen. Hatte George Fox doch nicht „das 
von Gott“ in jedem Quaker, sondem „in jedem Menschen“ proklamiert und damit eine geniale reli- 
gios-tolerante Plattform geschaffen, die auch weiterhin Gultigkeit hat. 


Auskunfte, Anschriften, weitere Informationen uber: 

Religiose Gesellschaft der Freunde (Quaker), Bombergerallee 9, D-31812 Bad Pyrmont, 
Tel. 05281 74413 


Der Autor: 

Georg Schwikart, geb. 1964, studierte Vgl. Religionswissenschaft, kath. Theologie und Volkskunde. 
Autor bzw. Herausgeber zahlreicher Bucher; Erwachsenenbildung. Mitglied des Religionswissen- 
schafllichen Medien- und Informationsdienstes (RF.MTD) e. V. 



Die Aleviten - eine turkische Religionsgemeinschaft auf der 
Suche nach ihren Wurzein 

„Kommt, ihr Seelen, wir wollen eins sein!" 

Von Markus DreBler 


Jahrhundertelang in entlegene Regionen Anatoliens zuruckgezogen, entstand auf der Basis des syn- 
kretistischen tiirkischen Volksislam des 14./15. Jahrhunderts eine Sozial- und Glaubensgemeinschaft, 
die man irgendwann „Alevitum“ zu nennen begann. Diese Benennung kennzeichnet die Aleviten nach 
eigener Definition als Parteiganger AJis, dem Schwiegersohn und Cousin des Propheten Muhammad. 
Die Aleviten sind die zweitgrofite Religionsgemeinschaft der Tiirkei und auch in Deutschland mit ca. 
500.000 Menschen eine beachtliche religiose Minderheit. 

Es ist Sonntag Mittag. Das „Semahane“, ein viereckiger, hoher Raum im ehemaligen Bektaschi- 
Kloster Schachkulu im Stadtteil Merdivenkby auf der asiatischen Seite Istanbuls ist gedrangt voll. 
Die Manner und Frauen, die sich rechtzeitig um einen Platz bemiiht batten knien nebeneinander auf 
dem Teppichboden. Fur ein paar bartige gebrechliche Alte ist „vome“, zur linken des Dede, eine 
Bank reserviert. 

Nachdem auch der letzte Platz vergeben ist, gibt der „Turwachter“ dem Dede ein Zeichen. Dieser 
nimmt das Mikrophon und begriifit die Besucher im Saal und diejenigen, fiir die sich in einem ande- 
ren Rarnn des Gebaudes Platz gefiinden hat. Von dort lauschen sie gespannt den aus den Lautspre- 
chem erklingenden, eindringlichen Worten des Dede. Bevor die Zeremonie beginnt, erklart er ihren 
Ablauf und ihre Bedeutung, denn jedesmal sind Besucher dabei, die, obwohl selbst Aleviten, von 
ihrer Religion und ihrem Ritus zu wenig wissen, um ihm ohne Einfiihrung folgen zu konnen. 

Jeden Sonntag versammeln sich hier mehrere Hundert Menschen um gemeinsam ein „a 3 m“i cem“ (dt.; 
Feier der Gemeinschaft) durchzufuhren. Die Funktion dieser religiosen Zeremonie war es urspriing- 
lich, den engen Sozialverbund der Gemeinschaft zu festigen. Der Tradition nach muftte der Dede 
eigentlich vor dem Beginn der Zeremonie die Anwesenden fi-agen, ob es zwischen einzelnen von 
ihnen Streit gebe und wenn ja, dann sollte dieser noch vor dem Beginn der eigentlichen Zeremonie 
von der versammelten Gemeinschaft unter Vorsitz des Dede geschlichtet werden. Reinheit des Kbr- 
pers und des Herzens sind Voraussetzung fur die Teilnahme am „Cem“. Die heute in Schachkulu Ver¬ 
sammelten kennen sich jedoch untereinander kaum. Die meisten erscheinen in einfacher, landlicher 
ICleidung und sie kommen aus unterschiedlichen Regionen der Turkei. 

Die Geschichte des Aievitums 

Da8 die Aleviten bis zu Beginn dieses Jahrhunderts vor allem in den entlegensten und unwirtlichsten 
Regionen der Turkei, fern der wirtschaftlichen Zentren und Hauptverkehrsrouten, lebten, hat seine 
historischen, politischen sowie religiosen Grunde. 

Im 16. Jahrhundert war Anatolien Schauplatz des politischen Konflikts zwischen den tiirkischen 
Osmanen und den persischen Safaviden. Den Safaviden, urspriinglich ein religioser Orden, dann aber 
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zunehmend politisch und iralitarisch aktiv, gelang es 1501 unter der Ftihrung Schah Ismails ein per- 
sisches Konigreich zu errichten. Zu dieser Zeit waren groBe Teile der anatolischen Bevdlkerung 
hochst unzufneden mit ihren osmanischen Heiren, die den Bauem und Nomaden hohe Steuerlasten 
auferlegten. Die brodelnde Stimmung in seinem Nachbarland wuBte sich Schah Ismail zu Nutze zu 
machen. Es gelang ihm, einen Teil der anatolischen Bevdlkerung politisch und religids an seine Per¬ 
son zu binden. Unter seiner Fuhrung kam es in Kleinasien zu einer Reihe von Aufstanden gegen die 
osmanische Zentralverwaltung. Diese Erhebungen wurden jedoch blutig niedergeschlagen und die 
aufstandischen Bevdlkerungsteile waren gezwungen, sich in abgelegene Gebiete des Landes zuriick- 
zuziehen. Waren die konkurrierenden Machtinteressen von Osmanen und Safaviden sicher die 
Hauptgriinde der Auseinandersetzungen, so batten diese aber auch eine reli^dse Komponente. 

Das Alevitum: Eine synkretistische Religion mit islamischer Terminologie 

Man muC sich die Religiositat der anatolischen Bevdlkerung des 15. Jahrhunderts als ein heterogenes 
Gemisch volksreligids-mystischer Vorstellungen und Brauche vorstellen, das sich hauptsachlich aus 
islamischen, christlichen und turkisch-schamanischen Elementen zusammensetzte. Zwar war der 
primare Bezugspunkt dieser synkretistischen Religiositat und seine Terminologie islamisch gepragt, 
dennoch war die heterodox anatolische Frdmmigkeit den orthodox-sunnitischen Osmanen ein Dom 
im Auge und wurde von ihnen als Vorwand fiir Repressalien instrumentalisiert. Schah Ismail war als 
Anfiihrer der aufstandischen Anatolen fur diese dann auch mehr als ein politischer Fuhrer. Er wurde 
als religiose Befreiergestalt angesehen, als Reinkamation Alis, von Gott gesandt, um die anatolische 
Bevdlkerung von ihrem Joch zu befreien. 

Mit dem militarischen Sieg der Osmanen iiber die Safaviden und deren Anhanger wurde auch die 
Verbindung zwischen diesen religids und politisch verbundeten abgebrochen. Noch vor dem Abbruch 
dieses Kontaktes hatte die Zuwendung der zuvor konfessionell nicht gebundenen und eher mystisch 
orientierten Safaviden hin zur 12er Schia auch auf deren Anhanger in Anatolien, die „Kizilbasch“ 
(Rothaupte) genannt wurden, seine Auswirkungen. Von dieser Hinwendung zur Schia, die im Gegen- 
satz zu den Sunmten die Ausnahmestellung von Muhammads Schwiegersohn Ali und dessen direkten 
leiblichen Nachfahren (die 12 Imame) hervorhebt und ihnen den Status von Heiligen verleiht, wurde 
auch die anatolische Anhangerschaft der Safaviden religids nachhaltig gepragt. 
tiber die Entwicklung desjenigen Teils der anatolischen Bevdlkerung, der sich den Safaviden ange- 
schlossen hatte und sich nach der militarischen Niederlage auf Grund von Verfolgungen seitens der 
Osmanen in entlegene Regionen des Landes zuruckzog, gibt es wenig Quellenmaterial. 

In die Rolle der religidsen Fuhrungsschicht, die ehemals die Safaviden inne batten, wuchs fur einen 
Teil dieser Bevdlkerung ein bestimmter Zweig des heterodoxen Bektaschi-Derwischordens. Im Laufe 
der Jahrhunderte bildete sich eine enge, nach auBen abgeschlossene Sozial- und Glaubensgemein- 
schaft heraus, die irgendwann neben dem Schimpfwort „Kizilbasch“ auch Alevitum genannt wurde. 
Der engen Verbindung mit dem Orden der Bektaschis, der sich auf den im 13. Jahrhundert in Zen- 
tralanatolien lebenden Derwisch Hadschi Bektasch Veli als Ordensgrunder bezieht, ist es zu ver- 
danken, daB Aleviten und Bektaschi oft in einem Atemzug „Alevi-Bektaschi“ genannt werden. 

Wenn es auch auf Grund der Quellenlage schwierig ist, detaillierte Angaben iiber die Genese dieser 
Gemeinschaft zu machen, so scheint doch erwiesen, daB im Alevitum, wie in sonst keiner anderen 
Religionsgemeinschaft Kleinasiens, Elemente der Religiositat des Kleinasien des fnihen 16. Jahrhun¬ 
derts konserviert wurden. Hinzu karaen Praktiken, die auf die Sicherung des von der osmanischen 
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Zentralregierung weitestgehend autonomen Sozialverbandes zielten. Die bis in die 20er Jahre dieses 
Jahrhunderts bestehende radikale Trennung von alevitischen und sunnitischen Dbrfem war fur die 
Alevi uberlebensnotwendig. Zu keinem Zeitpunkt wurden sie von den Osmanen und der sunnitischen 
Umgebung als eigenstandige Religionsgemeinschaft oder Konfession anerkannt, des ofteren waren 
sie (und sind bis heute) Opfer von Pogromen. So kursieren zahlreiche Vorurteile fiber die Alevi, in 
denen sie als „unreine“ Haretiker, abgefallen von der „wahren Religion“, verleumdet werden. Fur 
manche sunnitische Tiirken ist noch heute jeder Umgang mit Aleviten tabu und friiher zog solcher 
aufwendige Reinigungsrituale nach sich - diese gab es jedoch auch bei Aleviten nach Kontakt mit 
Sunniten. 

Vom Osmanischen Reich zur Turkischen Republik 

Es war ein General, der nach dem endgultigen Niedergang des osmanischen Reiches nach Ende des 
ersten Weltkrieges den Beffeiungskampf organisierte und 1923 mit der Turkischen Republik einen 
sakularen und westlich ausgerichteten Nationalstaat ausrufen lieB; Mustafa Kemal, seit 1934 mit dem 
Ehrennamen „Ataturk“ („Vater der Turken“) versehen. 

Die Transformation dessen was vom Osmanischen Reich iibrig geblieben war von einem sich reUgibs 
legitinnerenden \lelvblkerstaat in eine westliche Republik mit vehement propagierter nationaler 
Identitat, hatte auch fur die Aleviten vielfaltige Implikationen. 

Die Umgestaltung der Gesellschaft begann 1922 mit der Abschafiiing des Sultanats und zwei Jahre 
spater des Kalifats und fuhrte fiber das Verbot der religiosen Orden, die Abschafiimg des islamischen 
Rechtssystems („Scharia“), die Einfiihrung der lateinischen Schrift, des greogorianischen Kalenders 
und dann 1934 des Frauenwahlrechts, zu einem Staatswesen, dessen Identitat und Selbstverstandnis 
nicht mehr mit dem seines Vorgangerstaates vergleichbar war. 

Dadurch, dal3 in der neugeschaffenen Republik die Religion systematisch aus dem bffentlichen Leben 
verdrangt und der Staat fbrtan nach Prinzipien gefiihrt wurde, in denen der einzelne nicht mehr nach 
seiner ReUgionszugehorigkeit beuiteilt wurde, war den Aleviten die Mbglichkeit gegeben, nach einer 
Jahrhunderte wahrenden Isolation diese endlich zu fiberwinden und als gleichberechtigte Burger aktiv 
am bffentlichen Leben teilzunehmen. 

Schon wahrend des Befreiungskneges wurden die Truppen Mustafa Kemals von den Aleviten unter- 
stfitzt und die meisten Aleviten betonen, daJ3 der Befreiungskrieg und die Errichtung der Republik 
ohne alevitische Unterstfitzung niemals mbglich gewesen waren. In der Tat waren die Aleviten von 
Beginn an glfihende Anhanger der Reforraen Ataturks, versprach ihnen deren Durchfiihrung doch ein 
Ende der Unterdriickung. 

Viele Aleviten sehen in Atatiirk dementsprechend nicht nur eine politische Leitfigur, sondem ver¬ 
sehen ihn mit Attributen wie „Heiliger Beffeier“ oder „Mehdi“ (islamische Erlbsergestalt), die ihm 
den Status eines Heiligen verleihen. 

Die Zuwendung zu Ataturk und seinen Reformen hatte die Abwendung von den eigenen Traditionen 
zur Folge. Man definierte sich nicht mehr primar als Alevi, sondem nahm die nationale und sakulare 
Identitat des aufgeklarten und sakularisierten turkischen Staatsburgers an. Der enge, auf Autarkic 
ausgerichtete Sozialverband hatte seine Notwendigkeit verloren. Damit wurde auch der Sinn vieler 
der religiosen Riten fragwurdig, waren diese doch auf Erhalt und Starkung der alevitischen Sozial- 
gemeinschafl ausgerichtet. Zu dieser geistigen Abwendung von der Religion kam die Ende der 40er 
Jahre einsetzende Landflucht in der Tfirkei, die auch alevitische Dbrfer betraf 
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Die im Zuge der poKtischen Polarisierung der 70er Jahre zunehmende Hinwendung der alevitischen 
Jugend zu linken Ideologien stellte den Hohepunkt dieser Abwendung von der eigenen Tradition dar, 
bevor Ende der 80er Jahre, getragen von alevitischen Intellektuellen, ein EmeuerungsprozeB des 
Alevitums begann. Seither warden in der Tiirkei and auch in Deutschland and anderen europaische 
Landem mehr and mehr lokale alevitische Vereine gegrundet, mit dem Ziel einer Ruckbesinnung auf 
die eigene Kultur mit ihren spezifischen religiosen Vorstellungen. 

Das Alevitum - eine Leidensgeschichte 

Gem^ ihrem Namen, der sie als Anhanger Alis bezeichnet, ist letzterer eine zentrale Figur fur das 
Selbstverstandnis und die Glaubensvorstellungen des Alevitums. Ahnlich der 12er Schia geniefien die 
12 Imame und von diesen in exponierter Position Ali und dessen Sohn Hiiseyn groCe Verehrung. Die 
Erinnerung an und Trauer um speziell diese beiden Martyrer steht auch im wichtigsten gemeinschaft- 
lichen Ritual der Alevi, dem Cem, im Mittelpunkt. Kerbela, der Ort an dem der zum Imam und damit 
Fuhrer der Ali anhtogenden Muslime bestimmte Hiiseyn mit seiner Familie nach qualvollem Marfy- 
rium niedergemetzelt wurde, steht quasi ais Archetyp fiir die nach alevitischem Verstandnis bis heute 
andauernde Leidensgeschichte der Aleviten. So warden beispielsweise auch nach dem Massaker von 
Sivas 1993, bei dem fanatisierte Islamisten ein Hotel, in dem sich alevitische und sunnitische Intel- 
lektuelle zu Ehren des alevitischen „Dichterrebellen“ Pir Sultan Abdal getroffen hatten, in Brand ge- 
steckt hatten, Parallelen zu Kerbela gezogen: 37 Menschen kamen dabei urns Leben, die herbeige- 
rufenen Ordnungskrafte schauten zu. 

Von sunnitischer Seite wird das Alewtum mit dem Vorwurf konfrontiert, es vergottliche Ali und 
wiirde ihn mehr als den Propheten Muhammad achten. In der Tat ist die dorainante Stellung Alis in 
den GlaubensauBerungen der Aleviten augenfallig. Sein Bild findet sich bei alien alevitischen Ver- 
einen an exponierter Stelle und auch in vielen Privatwohnungen. Sein Symbol, das Schwert Zulfikar, 
tragen viele Aleviten als Silberanhanger um den Hals. Auch wenn Muhammad formaltheologisch eine 
ahnliche Position wie Ali zuerkannt wird, spielt letzterer zumindest fiir die heutigen Glaubensvor¬ 
stellungen der Aleviten die zentralere Rolle. 

Im Brauchtum und in den Organisationsstrukturen des Alevilik gibt es regionale Unterschiede. Diese 
sind unter anderem durch die geographische Verteilung bedingt, die einen kontinuierlichen Kontakt 
zwischen Aleviten verschiedener Regionen und eine gemeinsame Entwicklung verhinderten. Auch 
gibt es sowohl Turkisch, als auch kurdische Dialekte sprechende Aleviten, was die Kommunikation 
erschwert haben diirfte. Dadurch entwickelten sich durch die Jahrhunderte hindurch verschiedene 
Kultformen und Glaubensvorstellungen. Das Fehlen eines verbindlichen Gesetzestextes sowie die 
Anerkennung unterschiedlicher Familien als religiose Fuhrungsschichten sind weitere Grunde fiir die 
regional verschiedene Entwicklung des Alevitum. Der Koran wird zwar als heiliges Buch anerkannt, 
aber nicht als Gottes- sondem als Menschenwerk betrachtet, das zudem von Sunniten nach 
Muhammds Tod bewuBt verandert worden sei. So soUen Verse, die sich auf Ali bezogen haben, 
entfemt worden sein. Die wichtigsten Bucher der Aleviten, deren Kultsprache das Turkische ist, sind 
die Ausfuhrungen iiber Ethik, den „Weg“ und fruhislamische Geschichten enthaltende Buyruk 
(„ErlaB“). Es liegen verschiedene Versionen vor, die auf den siebten schiitischen Imam Dschafer oder 
auf den Safawiden-Schah Ismail zuriickgefiihrt werden. 
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„Der Mensch ist die Kaaba" 

Gottes- und Menschenbild der Aleviten sind nicht mit herkommlichen islamischen Glaubensvorstel- 
lungen vergleichbar. So gilt Gott zwar als Schopfer, aber nicht als perfektes Wesen. Er ist auch kein 
Richter, der den Menschen zur Rechenschaft zieht. tlberhaupt finden sich im Alevitum so gut wie 
keine Aussagen iiber Jenseitsvorstellungen, vielmehr steht das Diesseits im Mittelpunkt der religidsen 
Uberlegungen. Wie bei pantheistischen Anschauungen begegnet einem Gott in der Natur und auch 
im Menschen. Dementsprechend hat der Mensch Gbttliches in sich. 

In dem viekitierten Ausspruch ,J)er Mensch ist die Kaaba“ wird dies besonders anschaulich. Im 
Islam gilt die Kaaba in Mekka geraeinhin als die physische und spirituelle Achse der Welt. Vom 
Stammvater Abraham erbaut, ist sie der Ort, an dem sich erstraals Muslime versammelten. Dorthin 
pilgem jedes Jahr im Monat der Walfahrt Millionen von Muslime und kommen daniit einer der „funf 
Pflichten“ des Islam nach. Die Aleviten hingegen erkennen diese fiinf Pflichten des Islam als solche 
nicht an, betrachten sie als rein auGerliche Ebene der Religiositat, eine Ebene, auch „Tor der Scharia“ 
genannt, die ein Alevi qua Geburt durchschritten habe. 

Im Zentrum alevitischer Religiositat steht der einzelne Mensch, in dem Gott wahrgenommen werden 
kann. Der Mensch, autonom und selbstverantwortlich, ist selbst der Schlussel auf dem religiosen 
Weg: „Was du auch suchst, suche es in dir!“ soil Hadschi Bektasch Veli, nach Ali der wichtigste 
Alevi-Heilige, gesagt haben. Am Ende des religiosen Weges steht der „vollkommene Mensch“, ein 
Terminus der bei den Sunniten Muhammad vorbehalten ist. 

„Beherrsche delne Hand, deine Zunge, deine Lenden!" 

Der Hadschi Bektasch Veli zugeschriebene Leitsatz „Beherrsche deine Hand, deine Zunge, deine 
Lenden!" gibt wichtige Punkte der alevitischen Ethik wieder. Diese ist auf den Zusammenhalt der 
Gemeinschafl ausgerichtet und verbietet Diebstahl und Betteln (Hand), Verleumdung, Luge und 
Geheimnisverrat (Zunge) sowie Ehebruch und sexuellen Kontakt mit Sunniten (Lenden). 

Oberste religiose und rechtliche Instanz des alevitischen Sozialverbandes war der Dede. Ihm oblag 
traditionell die Leitung der zentralen religidsen Zeremonie, des Cem, das in der Regel mindestens 
einmal jahrlich abgehalten wurde. Bei dieser Feier wurden nicht nur religiose Texte rezitiert und zur 
Saz, einer sechssaitigen Langhalslaute, die zur Standardausstattung eines alevitischen Haushaltes 
gehort, gesungen und das „Semah“, ein Gemeinschaftstanz mit Mannem und Frauen, getanzt. Das 
Cem war auch der Ort, an dem unter Vorsitz des Dede Streitfelle zwischen Mitgliedem der Gemein- 
schaft von dieser besprochen und zu schlichten versucht wurden. Dadurch war das Alevilik unab- 
h^gig vom Scharia-Rechtssystem der Osmanen. Auch Ehen und „Wegbruderschaflen“ wurden beim 
Cem geschlossen. Die „Wegbruderschaft“ ist ein Kemstuck des alevitischen Gemeinschaftssystems. 
Sie ist eine freiwillige symbolische Verbindung und gegenseitige Verpflichtung, die von zwei nicht 
blutsverwandten verheirateten Mannem und deren Frauen eingegangen wird und deren Initiation als 
vollwertige Mitglieder in die alevitische Gemeinschafl besiegelt. Die beiden Paare verpflichten sich 
mit dem Eingehen der Wegbruderschaft, die hoher als Blutsverwandtschaft eingestufl wird, sich ge- 
genseitig wie Geschwister zu sein, sich ein Leben lang iramer zur Seite zu stehen und fiir einander 
rechtlich und moralisch Verantwortung zu ubemehmen. 

Dem Dede, der aus einer „heiligen Familie" („ocak“) stammen muB, obliegt auch die religiose Un- 
terweisung der Jugend. 
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Jeder Ocak ist mit einer bestimmten Laiengemeinde verbunden. Diese Verbindung zwischen „heiligen 
Familien“ und Laiengemeinden sind erblich und entsprechen der Verwandtschaftsbeziehung zwischen 
Eltem und Kindem, so daB im traditionellen Alevitum ein Mitglied einer Ocak-Famile und ein Mit- 
glied einer Laiengemeinde nicht heiraten konnten. 

Die Renaissance des Alevitums 

Mit der Auflosung des alevitischen Gemeinschaftssystems in Folge der kemalistischen Revolution 
verloren diese Grundsatze alevitischer Sozialstruktur vor allem in den Stadten an Bedeutung. Zwar 
wird tmsttiDede heute wieder mehr Respekt entgegengebracht als noch vor 15 Jahren, seine Auto- 
ritat hangt jedoch auch stark von dem Wissen ab, fiber das er verfugt, und das weiterzugeben er in 
der Lage ist. Da viele Dedes die mit dem Dede-Ami verbundenen Aufgaben jedoch seit Jahrzehnten 
nicht mehr ausgefibt oder auch fiberhaupt nicht erst auszufiben gelemt haben, stehen sie bei der 
Ende der 80er Jahre einsetzenden „Wiederbelebung“ und Reformierung des Alevitums eher am 
Rande. Trager dieser Emeuerungsbewegung ist vielmehr erne sakular ausgerichtete Intellektuellen- 
Schicht von Schriftstellem, Rechtsanwalten und Geschaftsmannem, die das Alevitentum in Vereinen 
organisieren und fiir eine wahre Publikationsflut von Bfichem fiber das Alevitum gesorgt haben. 
Gleichzeitig begannen sowohl in der Tfirkei als auch in Deutschland alevitische Vereine aus dem Bo- 
den zu schieBen. Tatsachlich wuBten zu Beginn dieser Bewegung viele Aleviten jfingeren imd mitt- 
leren Alters kaum mehr fiber ihre Religion als ihren Namen und daB sie Aufgrund der Zugehorigkeit 
zu ihr mit Anfeindungen zu rechnen haben. Die Vielzahl der in den letzten Jahren neu gegrundeten 
Vereine, die Masse an Buchpublikationen und Zeitschriften und nicht zuletzt alevitische Veranstal- 
tungen wie beispielsweise die alljahrlich stattfindenden Gedenkfeierlichkeiten zu Ehren Hadschi 
Bektasch Velis in Zentralanatolien, zu dem in den letzten Jahren regelmaBig hunderttausende Be- 
sucher gekommen sein sollen, demonstrieren das gestiegene Interesse der Aleviten an ihrem religio- 
sen und kulturellen Erbe. 

Das Hauptproblem bei der Organisation des Alevitums ist das Fehlen von fibergreifend anerkannten 
Autoritaten. Die Dedes sind untereinander ebenso uneins wie die politisch und rehgios sehr unter- 
schiedlich orientierten Vereine. Ffir die einen ist das Alevitum nicht Religion, sondem ,JLebensphilo- 
sophie“ mit humanistischen und aufkarerischen Idealen als Eckpunkten. Nicht zuletzt von dieser 
Seite wird offen Kntik an der „fiberkommenen“ Decfe-Institution laut, die nicht mehr den Erforder- 
nissen der Zeit entsprache. Daneben gibt es marxistische alevitische Vereine, fiir die das Alevilik mit 
seinen „revolutionaren“ Freiheitskampfem wie beispielsweise Ali oder dem „Rebellendichter“ Pir 
Sultan Abdal eine klassenkampferische Ideologie verkorpert. 

In der Regel sind die Aleviten politisch eher links orientiert und gelten als wichtige Stfitzen der 
sakularen Staatsprinzipien der Tfirkei. Viele Aleviten fiirchten unter einer islamischen oder islamisti- 
schen Regierung eine Ausholung eben dieser Prinzipien und damit einhergehend noch weitergehende 
Benachteiligungen als die schon bestehenden. 

So sind alevitische Kinder in der Tfirkei gezwungen den am sunnitischen Glauben ausgerichteten 
Religionsunterricht zu besuchen. Die Mamutbehorde des „Ministeriums fiir Religionsangelegen- 
heiten“ kfimmert sich nur um die Belange des sunnitischen Islam, und religiose Autonomie, wie sie 
beispielsweise Juden und Christen genieBen, wurde den Aleviten bislang nicht zuerkannt. Dies wird 
als besondere Ungerechtigkeit empfunden, macht der alevitische Bevfilkerungsanteil der Tfirkei doch 
zwischen 15 und 25 Prozent aus und ist damit wesentlich am Steueraufkommen beteiligt, mit dem 
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zwar Moscheen und andere sunnitische Einrichtungen finanziert werden, von dem hingegen fur die 
Aleviten nichts ubrig bleibt. 

Auch in Deutschland, wo ca. 500.000 Aleviten leben diirflen, kritisieren deren Vertreter, daJ3 weder 
im tiirkischen noch im deutschen Schulunterricht Glaube und Geschichte des Alevitums vermittelt 
wurden. Auch in den Medien werde dem Alevitum nur vdllig unzureichend Platz eingeraumt. 

In Deutschland existieren iiber 100 alevitische Vereine, wovon die meisten im in Kbln ansassigen 
Dachverband „Foderation der Aleviten-Gemeinden Europa“, in den die 1991 gegrundete ,JFoderation 
der Aleviten-Gemeinden Deutschland“ 1994 aufgegangen ist, organisiert sind. Die unregelm^ig 
erscheinende Monatszeitschrift „Stimme der Aleviten“, die sowohl in deutscher als auch in turkischer 
Sprache erscheint, jfungiert als ihr Zentralorgan. 


Verfoigte Minderheit 

„ Wie kaum eine andere Volksgruppe haben die Aleviten Terror, Folter, Verleumdung und Massen- 
mord erlitten. Es ware falsch, die Intrigen und Morde an Aleviten als alevitisch-sunnitischen Zwist 
anzusehen. Zu alien Zeiten versuchten ausbeuterische Herrscher die alevitische Volksopposition 
durch Mobilisierung der Reaktion und der Rassisten zu vemichten. “ 

(Stimme der Aleviten, Vol.l, 1994, Nr.l, S.4) 


Das Alevitum ist keine Foikiore 

Das Alevitum ist ein Glaubenssystem innerhalb des Islam und gleichzeitig das Wesen des Islam. Es 
ist Lebensweise und Weltanschauung. Die Liebe zu Allah, Muhammad und AH ist das wichtigste im 
Islam. Wir stammen von der Familie Alis und dem 12. Imam ab. Wir glauben an den Koran, das 
Buch des Islam. Seine Verse lesen wir bei Beerdigungen, Hochzeiten und im Gottesdienst. 

Die Menschen brauchen einander ihr ganzes Leben long. Um zu leben, miissen sich die Menschen 
zusammentun, das ist ihr naturlichstes Recht. Menschen Respekt und Liebe zu zeigen entspringt aus 
der Liebe zu Gott. Nach der alevitischen Philosophie sind alle Menschen gleich und Bruder. Welche 
Hautfarbe einer auch hat, vor Gott sind alle gleich. 

Die Alevis achten alle Volker gleich. „Beleidigt Hire Menschen und Lebensformen nicht, seid tole¬ 
rant! “ sagen wir. 

Die Alevis achten Kultur und Kunst hoch. Wissenschaftliche Arbeit hat einen hohen Stellenwert. 
Das Alevitum unterstutzt die Wissenschaft und erachtet es als deren Pflicht, alien Menschen zu nut- 
zen. 

Im alevitischen Glauben gibt es die Zeremonie des Cem. Im Cem zeigen die Menschen, das sie 
zusammengehoren. Sie beten, kochen und essen gemeinsam und es entwickelt sich eine Gemein- 
schaft. Der Semah-Tanz hat einen besonderen Stellenwert im Alevitum. Wer Semah macht, kehrt 
seine innerste Liebe, Leidenschafi und Toleranz nach aufien. Semah ist Gebet und keine Folklore. 
(Riza Sirin, 40 Jahre, 1. Vorsitzender des Alevi-Bektaschi Vereins von StadtaUendorf.) 
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„ Wahrend heute in der Tiirkei die Strotnung dev gegen Demokratie und Laizismus opponierenden, 
reaktiondren Scheriatanhanger mehr md mehr wdchst, und statt dent Blutbad ein Ende zu machen, 
uber einen Staatsstreich diskutiert wird, und wdhrend in Deutschland rassistische Bewegungen 
zunehmen, sehen sich die toleranten Aleviten und ihre Vereinigung ABF (Alevi Birlikleri 
Fed&rasyomi = Vereinigung der Aleviten Gemeinden e.V.) auf der Suche nach laizistischen, fort- 
schrittlichen und demokratischen Gruppen. “ 

(Stimme der Aleviten, Vol.l, 1994, Nr.l, S.25) 


Ziiate: 

„Andere Gemeinschqften haben die Kaaba 

Meine Kaaba ist der Mensch 

Sowohl Koran als ouch Erloser 

Sind der Mensch und die Menschheit selbst. “ 

(Hadschi Bektasch Veli) 

„Das Cent ist jur die Gldubigen 

Die die Wahrheit (Gott) sehen 

Der Unaufrichtige hat keinen Platz darin 

Es ist fur diejenigen, die den rechten Weggehen. “ 

(Yunus Emre, 13./14 Jahrhundert) 
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Die Neo-Sannyas-Bewegung 

Ein Laboratorium lebendiger Religiositat 

Von Joachim Siiss 


Eine der groBten neuen religiosen Bewegungen der letzten Jahrzehnte entstand urn den indischen 
Philosophieprofessor und Mystiker Rajneesh Chandra Mohan, auch ,JBhagwan“, spater „Osho“, ge- 
nannt, der 1990 starb. Den traditionellen Weg des indischen „Sannyasin“ (wbrtlich; Verzichtender) 
wandelte er in seine eigene Version des „Neo-Sannyas“ urn. Rajneeshs Verbindung von westlichen 
Therapien mit ostlicher Religiositat faszinierte und inspirierte jahrelang viele Sucher aus dem Westen; 
allein in Deutschland sollen bis heute zwischen 20. und 40.000 Menschen initiiert worden sein. 

1995 wurde die Osho-Bewegung 25 Jahre alt. Vor einem Vierteljahrhundert, im Herbst 1970, weihte 
der fhihere Philosophieprofessor Rajneesh Chandra Mohan im Ehmalaya-Kurort Manali wahrend 
eines Meditationscamps die ersten sechs Sannyasin. Diese spirituellen Schuler erhielten von ihm ei- 
nen neuen Namen und die Mala, eine Kette mit 108 Perlen sowie einem Bild des Guru. AuBerdem 
kleideten sie sich fortan rot, in der Idassischen Farbe der Hindu-Monche. Damit war das Neo- 
Sannyas-Intemational Movement, die Keimzelle der Osho-Bewegung entstanden, eine religionsge- 
schichtlich interessante, gesellschaftlich jedoch lange umstrittene religiose Neubildung. 

Geschichte der Neo-Sannyas-Bewegung 

Rajneesh, der schon in den sechziger Jahren in Indien eine rege Vortragstatigkeit tiber religiose The- 
men entfaltet hatte, wollte mit der Grundung seiner Gemeinschaft die Basis fiir eine von ihm propa- 
gierte, weltweite spirituelle Emeuerung verschaffen. Was dann folgte, sprengte auch auBerhalb 
Indiens in vieler Hinsicht den Rahmen dessen, was gewohnlich fiir religios gehalten wird. 

Mitte der siebziger Jahre, nachdem er, wegen seiner stetig wachsenden Zahl von Anhangem, von 
Bombay in den groBeren Ashram in Poona umgezogen war, begannen Nachrichten iiber seinen 
Ashram die Welt zu schockieren. In den dortigen Gruppentherapien schienen Sexualitat und Aggres¬ 
sion zunachst keinerlei Beschrankungen zu unterliegen. Rajneesh gait deshalb bald als Sex-Guru. 
Doch damit nicht genug. Wahrend der Diskurse, die er mindestes einmal taglich zur Unterweisung 
seiner Sannyasin abhielt, provozierte er die orthodoxen Hindus, indem er die heiligen Asketen seiner 
Heimat als gottlos kritisierte oder Mahatma Gandhi gewalttatig nannte. Schon nach kurzer Zeit 
schien vielen klar; Rajneesh mochte vieles sein, ein Heiliger jedoch nicht. 

Immer war er fur Uberraschungen gut. So brack er 1981 quasi iiber Nacht die Zelte in Poona ab und 
zog in den US-Bundesstaat Oregon, um dort eine spirituell-dkologische Musterkommune zu ver- 
wirklichen. Kaum angekommen, trat er in eine dreijahrige Schweigephase ein und uberlieB die Ge- 
schicke der Kommune seiner Sekretarin Ma Anand Sheela. Er selbst beschrankte sein Auftreten 
weitgehend auf seine tagliche Mittagsparade, eine Voruberfahrt mit einem seiner Rolls-Royces - 
ganze 93 Exemplare dieser Luxusmarke standen ihm zur Verfugung - an den am StraBenrand ste- 
henden, jubelnden und Blumen streuenden Sannyasin. 
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Innerhalb der hierarchisch strukturierten Kommunen entstanden Firmen, in denen die Sannyasin nun 
profitorientiertes Wirtschaften lemten, das sie als „worshipping“ bezeichneten und als spirituelle 
Handlung begriffen. Rajneesh blieb sogar dann noch sturam, als Sheela immer willkurlicher agierte 
und die Arbeitsbelastung seiner iibrigens iiberdurchschnittlich gebildeten Sannyasins, die sie kosten- 
los zum Aufbau der Kommune erbrachten, extrem steigerte. Beobachter dieses Schauspiels rieben 
sich unglaubig die Augen. 

Erst nachdem Sheela anscheinend versucht hatte, einige ihrer Gegner innerhalb wie auBerhalb der 
Kommune zu beseitigen, beendete Rajneesh sein Schweigen und klagte seine Sekretarin an. Sheela 
ergriff daraufhin die Flucht, der Druck der ortlichen Gegner und Staatsanwalte nahm zu und auch 
Rajneesh geriet ins Zwielicht. Er wurde festgenommen, vor Gericht gestellt imd schlieBlich des Lan¬ 
des verwiesen. Gegen Sheela lag ein Haftbefehl vor, sie wurde angeklagt und muBte eine mehijahrige 
Gefangnisstrafe verbiiBen. Das Kommune-Experiment war mit dem Eklat in Oregon jedenfalls be- 
endet. Von loyalen Schiilern wird es seitdem als Lehrstiick in Sachen Autoritat und Folgsamkeit ge- 
priesen: Hore auf dich selbst, folge nie einer Hierarchie, wie legitim sie auch immer erscheinen mag! 
Nachdem auch die ubrigen Sannyas-Kommunen aufgeldst waren, nahm der Guru eine letzte Kehrt- 
wendung vor und verwandelte die Bewegung in eine Mysterienschule. Wieder begann eine neue 
Phase fur die Sannyasin, in der nun statt Kbrpererfahrung und ArbeitseflBzienz die Erfahrung des 
Mysteriums der eigenen Existenz als das zentrale Element sannyatischer Religiositat herausgestellt 
wurde. 

Der Erleuchtete 

Wer ist dieser Mann, den viele noch immer als eine fortwahrende Provokation empfinden, seine An- 
hanger und Bewunderer dagegen als Mystiker des 21. Jahrhunderts verehren? 

Rajneesh Chandra Mohan wurde am 11. Dezember 1931 in Kutchwada, einem kleinen Ort im zen- 
tralindischen Bundesstaat Madhya Pradesh, geboren. Nachdem er sein Studium beendet hatte, nahm 
er 1958 eine Professur fur Philosophic am Mahakoshal Arts College der Universitat von Jabalpur an, 
gab diese Tatigkeit allerdings schon 1966 wieder auf, um sich ganz seinen religidsen Interessen wid- 
men zu kdnnen. 

Die unterschiedlichen Phasen im Engagement dieses Mannes spiegeln sich auch in seinen mehrfach 
gewandelten Titeln. So wurde aus dem Acharya (Lehrer) Rajneesh nach Griindung der Neo- 
Sannyas-Bewegung 1971 Bhagwan Shree Rajneesh (Erhabener, Gesegneter, eine der Anredeformen 
Buddhas {bhagavaty). Im Januar 1989 schlieBlich, genau ein Jahr vor seinem Tod am 19. Januar 
1990, nahm er den Xitel Osho Qap.; Meister) an, den Wurdenamen Bodhidharmas, mit dem er heute 
von seinen Schulem ausschlieBlich bezeichnet wird. 

Das wichtigste biographische Ereignis aber ist die Erleuchtung, die sich nach seinen eigenen Angaben 
am 21. Marz 1953, im Alter von 21 Jahren, im AnschluB an eine intensive Meditationserfahrung er- 
eignet haben soil. Sie markiert das zentrale Datum sannyatischer Religiositat, denn sie begriindet 
nicht nur das Selbstverstandnis und die Autoritat Rajneeshs als Guru (oder spiritueller Meister, wie 
seine Anhanger lieber sagen), sondern wird auch von den meisten Sannyasin als individuelles Heils- 
ziel angegeben. 

Erleuchtung gilt in Indien traditionell als das legitimierende Kennzeichen des Guru (respektvolle in- 
dische Anredeform fur Lehrer). Mit der Erleuchtung — auch Nirvana (Verloschen) oder Moksha 
(Beffeiung) genannt - ist das hochste Ziel indischer Religiositat erreicht: Der Guru ist durch das Er- 
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kennen der aUumfassenden gottlichen Wirklichkeit mit dieser identisch geworden. Er hat das Wesen 
des Universums geschaut und - sofem er das Talent zum Lehren besitzt - vermag er anderen den 
Weg zur Erlosung aus dem Kreislauf von Tod und Wiedergeburt (samsara) za weisen. 

Schon in den Upanischaden erscheint der Guru als spiritueller Fiihrer, der die ura ihn versammelten 
Schuler durch seine Unterweisung zur Erleuchtung geleiten mbchte. Analog sah auch Rajneesh seine 
Funktion. Darin also unterschied er sich nicht von seinen Vorgangem und KoUegen. Was ihn jedoch 
deutlich von diesen trennt, ist die Wahl der Mittel, mit denen er das Erwachen seiner Sannyasin zu 
fbrdem suchte, sowie die diesen zugrunde liegenden Vorstellungen iiber die Welt und den Menschen. 

Das „neue Sannyas" 

Ein entscheidender Faktor fur den Erfolg Rajneeshs weit uber seine Heimat Indien hinaus ist in den 
von ihm vorgenommenen Modifikationen des traditionellen Hindu-Sannyas zu suchen. So initiierte er 
nicht nur Frauen, sondera lehnte auch die mit dem hinduistischen Monchsideal verbundene Enthalt- 
samkeit ab: „Mein Sannyas ist lebensbejahend. Alle alien Vorstellungen von Sannyas basierten auf 
Eskapismus und Weltvemeinung. Mein Sannyas hat mit Flucht nichts zu tun. Es ist gegen Welt- 
flucht, weil fur mich Gott und Leben gleichbedeutend sind. Jeder, aber auch jeder Mensch ist nur 
dazu da, ein Gott zu werden. " 

Diese wenigen Satzen umreilSen bereits den Kem der religiosen Gedankenwelt Rajneeshs. Seine erste 
Grundannahme lautet, daB es eine Trennung zwischen Mensch und Gott nicht gibt. Das Wort Gott, 
das er synonym mit anderen Begriflfen wie Leere oder Shunyata, Brahman und Leben benutzt, ist 
dabei nicht theistisch zu verstehen, sondem als eine Metapher fur den ganzheitlichen Existenz- 
zusammenhang, von dem wie ein Wassertropfen im Ozean nichts je wirklich getrennt ist. Konse- 
quenterweise besteht die von Rajneesh geforderte reUgiose Haltung darin, sich dem Leben total zu- 
zuwenden; Der wahrhaft religiose Mensch verlaBt nicht die Welt, sondem lediglich seine alten Ein- 
stellungen, die ihn daran hindem, das Leben anzunehmen, wie es ist. 

Warum soli er diese uberhaupt verlassen? Mit dieser Frage gelangen wir zu Rajneeshs zweiter 
Grundannahme: Der Mensch ist sich seiner eigentlichen, quasi gottlichen Wesenswirklichkeit nicht 
bewuBt. Er wahnt sich als ein von Gesamtzusammenhang des Lebens getrenntes, autonomes Indivi- 
duum. Rajneesh geht davon aus, daJ3 die bereits in fhihester Kindheit einsetzende Erziehung durch 
Familie und Gesellschaft im einzelnen Menschen ein falsches Selbstbild, namlich das personale Ich- 
BewuCtsein, ausgebildet hat. Das so konditionierte „Ego“ darf nicht mit dem wahren Selbst, das der 
Gum mit dem Gottlichen identifiziert, verwechselt werden. Das BewuBtsein des Menschen wurde 
individualistisch, es muB wieder universalistisch werden, fordert er. 

Rajneesh konstatiert also eine existentielle Entfremdung, die er nun aber nicht religios, sondem 
sozialpsychologisch begriindet; Einfliisse der humanistischen Psychologie der sechziger Jahre mit 
ihrer ganzheitlichen Anthropologie sind hier nicht zu ubersehen. Dieses wesentliche Merkmal seiner 
Philosophie tmg dazu bei, daB Rajneesh Ost und West, Religion und Psychologie zusammenfiihren 
konnte, was ihm entscheidend dabei half, rasch im Westen popular zu werden. Er traf damit den Nerv 
der Altemativkultur der sechziger und siebziger Jahre, die Indienwelle und die ganzheitliche Psy- 
chotherapiebewegung, und konnte dies fur den Aufbau seiner Bewegung nutzen. 
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Meister und Schuler 

Der Guru will seine Schuler zur Erleuchtung fuhren. Dazu muB er sie dafur sensibilisieren, daB ihr 
ganzes bisheriges Leben kaum spirituelles Wachstum zugelassen hat. Die Konditionierung und das 
Ego - also das begrenzte NormalbewuBtsein - miissen als Hindemisse erkannt und beseitigt werden. 
Nur nach einer Uberwindung der von Kindesbeinen an einstudierten Gewohnheiten und Lebens- 
muster halt Rajneesh die OflSiung des Menschen zur Transzendenz fur moglich. Er wuBte jedoch, 
daB die bloBe Vermittiung von spirituellem Wissen nur den ebenfalls konditionierten Verstand an- 
spricht und darum spirituell kaum weiterfuhrt. Er ging deshalb andere Wege, um seine Schuler mit 
ihrer - faktisch erleuchteten - Wesenswirklichkeit vertraut zu machen. Seine Arbeit zielte nicht auf 
rationale Erkenntnis, sondem auf eine existentielle Transformation ab. Diese sei durch die Meister- 
Schuler-Beziehung moglich, das zentrale Element der religidsen Praxis der Sannyasin. Die Gefahr 
einer Abhangikeit von seiner Person bestreitet er; Jch bin nur ein Spiegel, der dir hilft, ckin wahres 
Gesicht in mir zu sehen. Wenn du in einen Spiegel siehst, wirst du nicht von ihm abhangig, oder? “ 
Rajneesh suchte keine Nachfolger, die ihn bloB kopieren. Er bot sich vielmehr als Projektionsflache 
an und gab darait jedem das Gefiihl, alles zulassen zu konnen; Angst, Verzweiflung, ebenso wie 
Hofihung und Liebe, die schlechten wie die guten Seiten. Indem diese Gefuhle ungefiltert und un- 
kommentiert zum Schuler zuruckkehrten, ereigne sich ganz allmahlich die Begegnung mit der ei- 
gentlichen inneren Wirklichkeit; die falschen Selbstbilder und Bedurfiiisse verschwanden, und hinter 
ihnen offenbare sich im unvergangHchen Selbst das Gottliche. 

Nicht der Guru gilt als eigentliche Mitte der Religiositat, sondern jeder einzelne Sannyasin selbst; der 
Meister ist nur ein Heifer auf dem Weg. Das zeigen auch die Vortrage Rajneeshs. Sie enthalten Inter- 
pretationen der meisten groBen spirituellen Traditionen der Welt, etwa von Texten des neuen Testa- 
mentes, Sufi-Quellen, den Yoga-Sutras des Patanjali, verschiedenen buddhistische Traditionen, der 
Bhagavadgita und anderen. Seit etwa 1974 bis zu seinem Tod 1990 wurden alle Diskurse mitge- 
schnitten und in - bisher - gut 650 (!) Biichem publiziert, die zudem in 35 Sprachen ubersetzt wur¬ 
den. Innerhalb der Osho-Bewegung spricht man von insgesamt etwa fiinfzehn Millionen gedruckten 
Exemplaren. 

Betrachtet man diese Texte genauer, so stellt sich heraus, daB sie keine systematische Lehre enthai- 
ten, sondem eine Fiille von Widerspriichen und haufig von deftigen Witzen oder pointierten Anek- 
doten unterbrochen sind. Immer wieder fordert Rajneesh dazu auf, mehr auf die Pausen zwischen 
seinen Satzen zu achten als auf den Inhalt seiner Worte. Solche Aussagen und der undogmatische 
Charakter dieser „Lerreden“ verweisen darauf, daB sie eigentlich keine Lehre vermitteln wollen, son- 
dera vielmehr als Katalysator spiritueller BewuBtwerdungsprozesse dienen. Durch sie konstmiert der 
Guru eine Atmosphare, die den determinierenden Verstand ins Leere laufen laBt und den Zuhorer so 
fiir die Realitat „beyond“, die Wirklichkeit hinter der sinnlich und rational erfaBbaren Welt, oflGnet. 

Transformation im Buddhafeld 

Rajneesh nahm an, daB die Konditionierung zur Entstehung des partikularistischen Ego gefuhrt hat. 
Das bedeutet umgekehrt, daB das eigentliche, gottlich qualifizierte Selbst des Menschen durch einen 
ProzeB der Dekonditionierung wiederentdeckt werden kann. Die familiar-gesellschaftliche Pragung 
muB also letztlich dort wieder riickgangig gemacht werden, wo sie die Einsicht in die tieferen Zu- 
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sammenhange des Lebens blockiert. Die Konditionierung entfaltet ihre Wirkung Rajneesh zufolge 
unbewuBt. Wird sie jedoch bewuBt gemacht, kann sie abgebaut werden. 

In seiner Gemeinschaft hat Rajneesh Strukturen geschaffen, die diesen BewuBtwerdungsprozeB un- 
terstiitzen. Sannyasin sprechen in diesem Zusammenhang von einem „Buddhafeld“, das ihr Meister 
um sich herum aufgebaut hat. Darunter verstehen sie eine Sphare verdichteter Erfahrungsintensitat, 
in der nicht nur die individuelle Beziehung zum Stifter, nicht nur Therapie und Meditation, sondem 
jeder Bereich des Alltags als ein potentielles Instrument der Dekonditionierung betrachtet wird - 
inklusive Kartoffelsch^en in der Ashramkantine. Osho-Schuler haben dafiir sogar ein eigenes Wort 
erfimden: Arbeitsmeditation. 

Auch im Bereich der Sexualitat, dieser fimdamentalen, kreativen Energie, seien wir konditioniert, 
meinte Rajneesh. Sie spielt deswegen in den Sannyas-Therapien eine entsprechend zentrale Rolle, 
auch wenn man im Zeitalter von Aids besondere Vorsicht walten laBt. In ihrem Streben, unbewuBt 
wirkende Muster aufkidecken, setzen sich die Sannyasin (fast) keine Grenzen; unter Umstanden sind 
auch „negative Trips“ im Buddhafeld zugelassen, und so erstaunt es eigentlich nicht, daB sich in ei¬ 
nem solchen Klima autoritare Machtbedurfhisse wie die einer Ma Anand Sheela und ihrer Heifer 
entfalten konnten. 

Routine und starre Gewohnheiten fordem die Schlaffigkeit. Sie sind dem Bemuhen um spirituelle 
Wachheit von daher nicht dienlich. Deshalb hat Rajneesh zu Lebzeiten nach Kraften dafiir gesorgt, 
daB sich nicht zu viele wiederholbare Ablaufe in seiner Gemeinschaft etablieren konnten, sei es durch 
die vielen institutionellen Veranderungen bis zur Einfuhrung der Mysterienschule, sei es durch die 
Arbeitsrotation in den Kommunen. Um vorhandene Wahmehmungsmuster zu erschiittem, war ihm 
nahezu jedes Mittel recht, sogar das der inszenierten dffentlichen Provokation. Mit seinen 93 Rolls 
Royces persiflierte Rajneesh nicht nur den Autowahn der amerikanischen Gesellschaft und damit das 
biirgerliche Wertesystem, sondem ruinierte auch sein Image als Heiliger endgultig. Die gangigen 
Vorstellungen von „religibs“ und „heilig“ stunden echter Spiritualitat nur im Weg, meinte er und gab 
deshalb sein Bestes, um sie griindlich zu zerstoren, erst recht, wenn sie ihn selbst betrafen. 

Die Osho-Bewegung heute 

Einige Jahre ist es nun schon her, daB Rajneesh „seinen Kbrper verlassen“ hat, wie die Sannyasin 
seinen Tod beschreiben. Der vom Stifter inszenierte Wandel gehbrt nun der Vergangenheit an; die 
Strukturen im Buddhafeld sind wesentlich berechenbarer geworden. 

Im Unterschied zur expressiven Zeit der siebziger und achziger Jahre ist die religidse Praxis der 
Sannyasin heute sanfter. Harte Therapien wie Encounter und Enlightenment-Intensive werden selte- 
ner praktiziert. Sannaysin in rot und mit Mala sieht man nur noch in Poona, und nur noch im dortigen 
Ashram gelten gewisse Farbvorschriften bei den zu tragenden Gewandem. 

Um sein spirituelles Wachstum zu fordem, kann jeder Osho-Schiiler weiterhin auf die vielfaltigen, 
aus der humamstischen Psychologie entwickelten Therapiemethoden zuriickgreifen. Ebenso stehen 
Meditationen wie die Kundalini und die Dynamische zur Verfugung, die Rajneesh speziell fiir den 
modemen Menschen entwarf, und die wohl seinen bekanntesten Beitrag zur religibs-spirituellen 
Kultur der Gegenwart darstellen. 

Eines hat sich uberhaupt nicht verandert: Liebe und Lebensffeude spielen immer noch eine groBe 
Rolle. Auch gelten Spontaneitat und Lebenslust unverandert als Gradmesser fiir eine gelingende 
Spiritualitat. Und nach wie vor stellt Oshos Vision vom Zorba the Buddha, mit dem er sich aus der 
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asketisch orientierte Hindu-Saimyas-Tradition loste, das Leitbild seiner Schuler dar, denen die Her- 
ausforderungen des Alltags sowie ein absichtloses Dasein im Hier und Jetzt nicht selten lieber sind 
als die bloJ3 materiellen Sicherheiten eines burgerlichen Lebens. 

Rajneesh wird seit seinem Tod als unkorperlich prasent verehrt, im Samadhi, seiner prunkvollen 
Grabstatte im Ashram von Poona, und in jedem weiteren Sannyas-Zentrum weltweit taglich um 19 
Uhr Ortszeit in der White-Robe-Brotherhood Meditation, dem fruheren Darshan. Aus den Kommu- 
nen sind Imgst spirituelle Zentren geworden, die neben der Durchfuhrung von Therapie- und Medi- 
tationsprogrammen eine immer starker kultisch gepragte Funktion bekommen. 

Ein Nachfolger wurde fiir Rajneesh nicht berufen, allerdings kummert sich in Poona ein innerer 
Kreis, dem 21 Sannyasins angehoren, um die administrativen Belange der Gemeinschaft. Der sich 
standig erweitemde Ashram, der heute „Club Meditation“ heiBt, wird jahriich von 50.000 Besuchem 
frequentiert, ein Drittel davon aus Deutschland (nach Angabe des dortigen Ashrams). Und Woche fiir 
Woche werden im Kolner „Osho Uta Institut“, dem groBten der etwa siebzig deutschen Sannyas- 
Zentren, zwischen zwei und fiinf Sannyasin neu initiert. Es scheint, als sei die Anziehungskraft 
Rajneeshs auch mehr als fiinf Jahre nach seinem Tod noch ungebrochen. Kein Zweifel: Die Osho- 
Bewegung hat sich im religios-spirituellen Spektrum der Bundesrepublik ihren Platz auf absehbare 
Zeit gesichert. 


Eine Universitat, keine Kultstatte. 

Osho uber Neo-Sannyas, wahre Religiositat und seine Roiie ais Meister 

„Das erste, was man sich klar machen mufi, ist, dafi diejenigen, die sich um mich versammelt 
hahen, nicht in irgendeinen Kult eingeweiht werden; sie nehmen an etnem lebendigen und dyna- 
mischen Experiment teil. Dies hier ist ein Laboratorium. Ich bin weder Hindu, noch Moslem, 
Christ, Jain oder Buddhist. Hier wird das Erbe der ganzen Menschheit und all das, was die grofien 
Meister der Menschheit gegeben haben, in die Tat umgesetzt. Dies hier ist eine Universitat, keine 
Kultstatte. 

Sannyas gibt euch echte Religion, und Religion kann nicht kategorisiert werden. Ich binde euch 
nicht an einen bestimmten Glauben: Ich gebe euch einfach Religiositat. Ich binde euch nicht an 
irgendwelche Traditionen und Rituale, sondem gebe euch die Schlussel, die euch die Tur zur 
wesentlichen Religion offnen. Und sohald das erreicht ist, kannst du die Schlussel wegweifen. Wenn 
du den Flufi iiberquert hast, kannst du das Boot hinter dir lassen. Wozu soil es danach noch nutzen? 
Tradition wird geboren, wenn man, nachdem der Flufi uberquert ist, das Boot auf dem Kopfweiter 
mit sich trdgt. Warum sein Leben mitgeborgten Worten fristen, mit abgestandenen Begriffen, nach¬ 
dem du deine eigenen Erfahrungen gemacht hast? 

Mem wird also Manner und Frauen oiler Religionen hier bei mirfinden. Ich stelle ihnen nur meine 
Erfahrungen vor Augen in der Hoffhung, dafi sie sich dadurch inspirieren lassen, auf ihre eigene 
Reise zu gehen. Mifiversteht mich nicht als einen religiosen Lehrer. Seht in mir lieber einen Dichter, 
einen gbtterberauschten Trinker, der ekstatisch eine Melodie vor sich hersummt. Wenn dich dieses 
Summen beruhrt und du von meinem Wein kostest, wirst du auf die eigene Suche gehen. “ 

(aus: Sannyas 9, Vortrage und Gesprache, von Bhagwan Shree Rajneesh) 
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Einma! Oregon und zuruck. 

Die wechselvolle Geschichte der Osho-Bewegung 

September/Oktober 1970: Rajneesh initiiert im Himalqya-Ort Manali die ersten seeks Menschen 
als Sannyasin. 

Marz 1974: Der Stifter zieht von Bombay in den nach ihm benannten Shree Rajneesh Ashram in 
Poona urn. Er beginnt, tdglich Vortrdge zu halten, jeweils morgens auf Hindi und abends auf eng- 
lisch. Neben den Rajneesh-Meditationen werden in Poona jetzt ouch spirituelle Therapien durch- 
gefuhrt. 

Juni 1981: Rajneesh verldfit Poona, um sich zu einer medizinischen Behandlung in die USA zu 
begeben. Gleichzeitig wird sein Ashram auf das Geldnde der ehemaligen Muddy-Creek-Ranch im 
US-Bundesstaat Oregon verlegt. Bis zu 20.000 Sannyasin halten sich dort zeitweise auf, um im 
Buddhafeld der ganzheitlich ausgerichteten, spirituell-okologischen Mustergemeinschaft 
Rajneeshpuram zu leben und zu arbeiten. Rajneesh unterbricht seine Praxis, Diskurse zu halten, 
und tritt in eine Phase ofentlichen Schweigens, in der er nur mit seiner Sekretdrin und Kommune- 
Herrscherin Ma Anand Sheela und wenigen eng Vertrauten spricht. Wdhrenddessen erfolgt die 
Grundung einer kurzlebigen „Religion des Rajneeshismus“ mit festgelegten Riten und einer Prie- 
sterhierarchie. 

September 1985: Rajneesh beendet nach drei Jahren sein Schweigen und wirft seiner Sekretdrin 
Machtmifibrauch vor. Diese verldfit daraufhin mit einigen Getreuen iiberstiirzt die Kommune. Fur 
die Behorden der USA ergibt sich nun die Gelegenheit, Rajneesh aus den Vereinigten Staaten au.s- 
zuweisen und die Kommune aufzuldsen. Mit der demonstrativen Verbrennung des „Book of 
Rajneeshism “ lost Rajneesh seine eigene Religion auf. 

November 1985 bis Juli 1986: Die sogenarmte „Weltreise‘\ Nach der Ausweisung aus den USA 
venveigern 21 weitere Staaten der Erde Rajneesh die Einreise, darunter ouch die Bundesrepublik 
Deutschland. 

1987: Rajneesh ist in seinen Ashram in Poona zuriickgekehrt und nimmt seine Vortragstdtigkeit 
wieder auf. Nach der therapiebetonten Phase der siebziger und der auf Arbeitseffizienz cmgelegten 
Kommunezeit erkldrt er die Bewegung nun zu einer Mysterienschule. 

Januar 1989: „Bhagwan “ Shree Rajneesh wird jetzt „ Osho “ genannt. 

19. Januar 1990: Der Stifter stirbt an Herzversagen, seine sterblichen TJberreste werden tags dar- 
auf nach indischen Branch verbremnt und seine Asche im „Osho-Samadhi“ auf dem Geldnde des 
Ashrams in Poona beigesetzt. Die administrative Leitung der Osho-Religion ubemimmt ein innerer 
Kreis aus 21 noch vom Stifter berufenen Sannyasin - elf Frauen, zehn Manner. Als Reprdsentantin 
tritt Ma Anando auf, Rajneeshs Sekretdrin fur internationale Angelegenheiten. 

1992: Vergrofierung des Ashrams und Ban der „Pyramiden“, eines speziellfiir die Erfordernisse 
der meditativen und therapeutischen Arbeit entwoifenen Gebdudekomplexes. Der Ashram heifit jetzt 
„ Club Meditation 
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Dberregionale Kontaktadressen; 

Osho Uta Institut 
Venloer Str. 5-7 
D-50672 Koln 
Tel.: 0221 / 57 40 730 
Fax: 0221 / 52 39 30 

Osho Commune International 
17 Koregaon Park 
Poona 411 001 (MS) 

India 

Tel.: 0091/212/66 09 63 
Fax: 0091/212/64 41 81 
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